4 १+ ++ ह+++.+++ + ++ ++ ++#+ क++%+ ++++++#+-९ै+++++++ ++ *++ +-++++ 


हक ७+++++*++ ++०+++++++ ++++:++ ६+ ++++#++++++++#++६+२. 


| 
८ 


हिन्दू एकता का 
प्रतोक---भोंकार 


( हिन्दुत्व की अनेकता के मूल कारण का अध्ययन व 
समाधान प्रस्तुत करने वाली प्रथम कृति ) 


हम 
४ ॥ 


लेखक : / 
डॉ० चमनलाल गौतम 
रचगिता:--ओऔक़ार सिद्धि, ऑंकार हैं शान्ति का द्वार, ओंकार 
है स्वर्य बा दरर, ओकरर शत्ति के चमत्कार, हर्रद-मरण 
की ओकार साधता, मम्त्र महाविज्ञान, मन्त्रयोग 
बौर वैदिक मंत्र विद्या भादि | 


प्रकाशक + 
संस्कृति संस्थान 
स्वाजा कुतुब, वेइनगर, 
बेरेलीो-२४३००३ (3. प्र.) 
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डॉ० चलन लाल गौंदस 
संस्छाति संस्थान 

छ्वाजा कुठुब (बेंद नगर), 


बरेली-२४३००३ (उ० प्र०) 
फोन ६ ४२४२ 


रम् 


रखखक ६ 


डॉ० चसनलाल गौतम 


के 


रे 


प्रथम सस्करण : 


का 


सर्वाधिकार प्रकाशकाधीन 
खा 
मुद्गरक 


शैलेन्द्र दी० खाहेश्चरी 
सरस्वती संस्थान 


सेठ भोकचन्द मरे, सथुरा (छ७ भ्र०) 
न्द्र 
मूल्य २ 


आठ रुपये सात 


भूमिका 


इतिहाम साक्षी है कि जिन जातियों की उपासता पद्धति में एडआ- 
हूपता है, उनके जाम को दो हजार वर्षो से अधिक नही हुए है फिर भी 
धे सारे ससार भें फँपती चली जा रहो हैं। ध्ृृष्टि के भादि से चली आ 
रही, भौतिक व भराध्यात्मिक सभी क्षेत्रों मे विश्व का नेतृत्व करने वाली, 
जगत गुरु के नाम से विश्यात हिन्दु जाति जिनके वेद, उपनिषद्र भौर 
दर्शन की विश्विष्टता अब तक स्वीकार की जाती है, अब निरतर प्िम- 
टती चणी जा रही है। अपने ही देश मे इसके अल्पसण्यक होने का भय 
भी उत्त न हो गया है। इस भावनात्मफ घिप्रराव के बुछ अन्य कारण 
भी हो सकते हैं परन्तु उनमे से प्रमुख हैं--बहु देवता बाद के कारण 
आपसी मतभेद और साम्प्रदायिक विद्दे प, उपासना पद्धति मे विध्रिन्नता 
और अलग-अलग उपाप्तना, ग्रहों का निर्माण । जब तक इस भूल कारण 
कौ दूर करने का प्रयत्न नही क्या जाता, हिन्दत्व की एक्ता के स्वप्नौ 
को साकार किया जाना सम्भव नही है । इसके लिए समग्र हिन्दु जाति 
को उपासना पद्धति में एक रूपता लाना आवश्यक है। देबवाद का 
#ध्ययन फरने वाले विद्वान जानते है कि बोकार ही ऐसा मनन हैजो 
समस्त हिन्दु जाति का प्रतीक है और इससे भावनात्मक एकता को 
समस्या का समाष्ठान हो सकता है । यदि इसके माध्यम से उपासना 
ग्रहों में एकज़्पता लाने मे हम रुफल हो सके तो समस्त हिच्चु जाति 
को एक मच पर लाया जाना सम्भव होगा धन्यया एकता फे सभी प्रयत्त 
अधूरे ही रहेंगे । 


“चमनलाल गौतम 


विषय-सूची 
१. भारल का स्वणिस्‌ अतीत 
दर्शन के क्षेत्र में भारत सदेव अग्रणी रहा है । 
२. ज्ञान-विज्ञान का सुल स्रोत-भारत १ 
सर्वे समर्थ-भारत, सात्विक आचरण आदि ॥ 
|. प्राचीन क्वालोन हिन्दू एकता के सूत्र । 
देबताओं की अभिन्‍नता से एकता की ओर ॥ 
४. हिन्दू सपाज में सामझ़स्य १ 
शास्त्रों में सुण-कर्म स्वभावासुसार वर्ण भेद का स्पष्टीकरण । - 
५. हिन्दू सदेव एकता--बद्ध रहे हैं + 
६. हिन्दुत्व के संगठन का सूत्र धर्म ही रहा है ६ 
हिन्दुओं में प्रबल धर्म निष्ठा 
७- हिन्दुत्व के पलच क्री आधारशिला 
भारत पर यचवन-आक्रमण आदि ॥ हि 
८. चर्ण व्यवस्था की विक्ृतियाँ ही हिन्दू समाज को 
निर्वेल करती रही हैं। 
&. हिन्दू एकता की दिशा में अनुकरणीय प्रयत्न । 
१०- पुरासे दृष्टिकोण को बदलने से ही एकता सम्भव है 
सभी को ब्राह्मण कहा जाए | 
११. हिन्दूधर्स के सामान्य लियस । 
जानने योग्य ४ बिद्यायें 
१२- हिन्दू एकता की नींव --धर्स ६ 
धर्म में वितण्डाबाद का परिणाम । 
१३- विभिन्‍न सस्प्रदायों के पारस्परिक मतभेद । 
बहु देवतावाद और साम्प्रदायिक विद्वेप 
६४. हिन्दू एकता का प्रोतक--ओकार ६ 


हिन्दू एकता का 
प्रतीक-ओंकार 


भारत का स्वर्णिम अतोत 


विश्व का सर्व प्रथम ग्रध्य-ऋग्वेद- 

भारत का साहित्यिक-प्ास्कृतिक इतिह्मत्त यद्यपि सब मे प्राचीन है, 
किन्तु वह उपलब्ध नहीं। क्योडि अध्विकाश इत्िहयाप्त स्मृत्तियों अर्थात्‌ 
याददाश्तों पर | उन स्मृतियों का साराश भारत वाध्ियों को--हिखुओ 
की परम्परा से प्राप्त होता रहा है। हमारे प्राचोन ऋषिगण द्रक्मा रूप मे 
समस्त ज्ञान-बिज्ञान से परिचित होत रहते यरे--वहु सब ज्ञान-विज्ञान 
महवियों और महायोगियों के अन्तर्पटल पर स्वतः उभरता रहता था 
ओर वे उस सबका अनुभव अपनी सूक्ष्म अमृभूतियों के रूप मे प्राप्त 
करते रहने ये। चारो बेइ उन्ही अनुभूतियों के मधार पर प्रकट 
हुए थे । 

और यह तथ्य ती पाश्चात्य विद्वानों ने भी स्वीकार कर लिया है 
कि ऋग्वेद विश्व का सर्वप्रथम ग्रस्थ है, जिसमे क्ष न-विज्ञान सब कुछ 
भरा पडा है। ऋूणावेद मे ईश्वर के एक होने की घोषणा की थी । जो 
अन्यत् कही भी उपलब्ध नहीं, वहू ऋग्वेद में उपलब्ध है । किस्तु इस 
युग में हमारी आँखें पराश्चात्य देशों पर लगी है। हम उस बात को बहुत 





शी [हिन्दू एकता का प्रदोक-ओोकार 
शीघ्र सत्य मानते हैं, जो किसी पाश्चात्य विद्वाद्र ने कही हो । क्योंकि 
हमें स्वयं पर विश्वास नहीं है | हम अपने ही विद्वानों की और अपने ही 
ग्रस्थों की बातों को अमान्य कर देते हैं | किस ग्रन्थ में क्या है ? हम न 
तो उसे जानना चाहते हैं, न जानने का अवकाश हो मिलता है हमें । 

किन्तु पाश्चात्य विद्वान केवल सुत्ती-सुताई वालों पर ही विश्वास था 
अविश्यास नहीं कर लेते । उन्तकी जिन्नासु-प्रवृत्ति ग्रन्थों के अनुशीलन में 
भीर सार-ग्रहण में सदेव अग्रसर रहती है । वे ज्ञान की भाक़ांक्षा होने 
पर यही देखते हैं कि कहाँ से क्या वस्तु उपलब्ध हो सकती है ? इसी 
हष्टि से वे कंकड़ों के ढेर से भी हीरों को खोज निकालते हैं । 
दर्शन के क्षत्र में भारत सर्दव अग्रणी रहा है- 

समस्त ज्ञान-विज्ञान का सूत्रपात भारतवप से हो हुआ है । योग- 
विद्या, जिसमें सर्वोत्कृष्ट विज्ञान समाविष्ट हैं, भारत से ही तिब्बत में पहुँची 
और वहीं से समस्त संसार में फैली । हम अपनी विद्याओं को भूलते गये 
और दूसरे उस्हीं के आधार पर भागे बढ़ते गये और यह दावा करते चले 
गए कि अमुुक विज्ञान के आविष्कारक हम हैं । पाश्चात्य विद्वानों का मतत 
है कि ऋग्वेद की भादि सक्यता आठ-दस हजार वर्ष से अधिक पुरावी 
नहीं है । पर, उनसे यह प्रश्न किया जाना चाहिये कि क्या मानव वश 
का सारम्भ ही आठ-दस हजार वषं से हुआ है, जबकि बिश्व में कहीं- 
कहीं मानव का अस्थि-पंजर या खोपड़ी ग्ादि अब भी कहीं किसी निर्जत 
पचतीय क्षेत्र में उपलब्ध हो जाता है और उसके सम्बन्ध में वैज्ञानिकों 
की सम्मति होती है कि वह लाखों वर्ष पुरावा होगा । 

हमारे ग्रन्थों में जो काल-प्रधाण मिलता है सतयुग, त्रेता, द्वापर और 
कलियुग के नाम से। यदि हम उस पर घ्वान दें तो सिद्ध होगा कि यह 
सूष्टि करोड़ों व से चलो आ रही है और तभी से मानव-वश भौर उसकी 
सभ्यता भी । किन्तु नियम्तित रूप से इतिहास तन रहमे के कारण हुम 
उसको प्राचीनता का सही काल-प्रमाण नहीं कह पाते । 


जारत का स्वणिय अतीत है [७ 


जमेन-विद्यानों मे शोपदहार का ध्राम अधिक प्रतिद्ध है । उन्होंने 
लिखा हैं कि “वेदरुपी फल कौ उत्पक्ति मानव-ज्ञान के चरमोत्तपं से 
हुई । योरोप को उन्‍्नीसवी शती से जो उपहार प्राप्त हुए, उन सथ मे 
*उपनिपद्‌' श्र ६ हैं, जिनके अध्यपत से इस जीवन मे भी और मरने प९ 
सो शान्ति प्राप्त होती है।” प्रसिद्ध विद्वान्‌ मंक्समूलर ने हमाएं वेदान्त 
रो ही सपंश्रे ६ दक्शेन माता है 4 


भारतीय पदु-दर्शन प्रत्तिद्ध हैं--योग, भ्ययय, सास्य, दें शेपिक, वेदाग्त 
ओर मीमासा । इनके बिपयण में सभी ऐशो के विद्वानों का यही मत रहा 
है कि मह सत्र अपनी-अपनी विशेषता से पूर्ण हैं । पाश्चाध्य विद्वव्‌ डेविस 
मे साख्य दर्शत के विषय भे कहां है कि “बह दर्शन पृथिवों का सबसे 
पहला दर्शन है, जिसमे कपिल ने मैं कौन हूँ ? मेरा क्‍या भविष्य है तथा 
पृथिवो पर सर्गोत्पत्ति किस प्रकार हुई ? ऐ4 धहन प्रश्नों का केवल युक्ति 
से ही उत्तर देने का प्रयत्न किया है, जो कि समार में सबसे पहिला 
भयत्न है ।” वस्तुतः इस दर्शंत का आरम्भ ही आधिभौत्तिक, आधिदेविक 
और आध्यात्मिक तीनो प्रकार के दु-धो की निवृत्ति के साध्रनभूत “मोक्ष! 
से हुआ है। 


प्रतिद्ध फ्रातीसी दार्थनीक डॉ० कुजे ने भारतीय दर्शनों के विपय में 
अपना स्पष्ट मत व्यक्त किया है कि “भारतोय दर्शन ऐसे महान सत्य से 
सम्पन्न है, जि पाश्चात्य विद्वाव्‌ कठिन गवेषणा करने पर ही कुछ समझ 
पाये हैं । किन्तु यह निश्चित है कि इस दर्शन से अधिक अन्वेषण की 
शक्ति पाश्चात्य विद्वानों मे नही है। इसलिये भारतीय दर्शन के समक्ष 
हम चत मस्तक हैं। हम इस तथ्य को स्वीकार कशने को वाध्य है कि 
सर्वश्रेष्ठ दर्शन शास्त्र की उत्पत्ति मनुष्य जाति के शैशव क्षेत्र पूर्वास्य 
प्रदेश (भारत) में ही हुई है ।” 


न । [हिन्दू एकता का प्रतीक-ओंकार 


समस्त कलाओं का उद्गस स्थाव भारत बर्षे- 


इसका झ्निप्रा4 है कि मानव जएते की उत्पत्ति और शैशवद काल 
का क्षेत्र तो भारत ही है, उससे आगे मनुष्य जितता विकसित होता गया, 
उतना ही भारतीय विद्याओं का भी प्रचार-प्रसार होता रहा। न्याय 
शास्त्र की जो रचना महा गौतम द्वारा भारत में हुई, बाद में प्रीक 
लोगों ने उसका अधिक विकाप्त किवा | इसका ज्भाण यह है कि उत्तमें 
जो मिगमत प्रश्न है, वह न्याय शास्त्र से एकदम मेल खाती है। 


चिकित्सा शास्त्र को लोजिये-यह्‌ सर्व प्रथम भारत में ही रचा 
गया | आधुनिक वेशानिक ज्जन्नी इस परीक्षण में ही लगे हैं कि मनुष्य 
की आयु कैसे बढ़ाई जाय ? कैसे उसे मृत्यु से वचाया जाय ? भोर णब, 
अभी यही प्रश्त उलझा हुआ पड़ा है, तब मरे हुए मनुष्य को पुर्तर्जीवित 
करना ती अभी न जाने कितनी दूर की वात होगी ? यह सब भविष्य के 
ही गर्भ भें है । 


किन्तु मारत में इस सवकी खोज न जाने कब हू गई ? हमारा संत्र- 
शाहत्र उस समय इतता विकसित था कि उसके वल पर मनुष्य को 
स्वस्थ रखा जा सकता था, रोगी के रोग की निवृत्ति की जा सकती थी, 
उसकी भायु बढ़ाई जा सकती थी और सुर्दे में भी प्राण फूंके जा सकते 
थे । जरा यजुर्वेद को उठा कर देखिये-उसमें ऐसे-ऐसे मत्र मिलेंगे, 
जिनकी सिद्धि होते पर मरे हुए मनुष्य को पुनः जीवित किया जाना 
सम्भ्रव है। यह विज्ञान भी भारत से ही बारभ हुआ था, जिसके द्वारा 
मरे हुए शरीर को हजारों वर्षो तक सुरक्षित रखा जा सकता है । यजुर्वेद 
के ही एक मंत्र (३३५६) का अवलोकन कोजिये-- 


प्रजापती त्वा देवतायामुपोदके लोके निदधाम्यसों 
अप न शोशुचद््यम ॥ 
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“हे अमुक मृतक ! तुम्हे जल के निकटवर्ती स्थान में प्रजापति की 
सन्निधि (अथवा स्मृति) मे स्थापित करता हूँ। बे प्रजापति देव हमारे 
पायो को नितान्त दूर करें ।” 


आयुर्वेद मे चीर-फाड के उद्देश्य से एक सौ सत्ताईस प्रकार के यत्रों 
फा वर्णन उपलब्ध है, जिसका अर्थ है कि समस्त सर्जरी का आदि-प्लोतत 
भी भारत हो है। हमारे आयुर्वेद के चमत्कारो प्रयोगो को पाएथात्य 
चितित्साशास्त्री भी अनुपम मानते रहे हैं। जो फाय्ये आधुनिक चिकित्सा 
विज्ञान आज तक करने में समथे त हुआ. वह भारतीय चिकित्सक बहुत 
पहिले किया करते ये। इस विपय मे डॉ० रायली का मत है कि “वस्तुत- 
यह अत्यन्त आश्चये की बात है कि प्राचीन (भारतीय) चिकित्सक गुर्दे 
की पथरी को काट-फाट कर हो विकाल देते थे। स्त्री के मृत गर्भ को 
भी यन्‍्त्रो की सहायता से सहज ही बाहर निकाल लेते थे ।" 

ज्योतिष के सूद्म तत्वों का ज्ञान तो ऋग्वेद ये हो हो जाता है, 
जिसके १, २५, ५ मे स्पष्ट लिखा है कि “वे घृतब्रती वरुण प्रजाओ के 
लिये उपयोगी बारह मासो और तेरहवें अधिक मास को भी जानते हैं? 
इसी प्रकार ऋतुओ के नाम का, चन्द्रमा की स्थिति का और कुछ नक्षत्रों 
ओर उनसे सम्बन्धित राशियों का उललेय भी उसमे मिलता है। सूर्य से 
सम्ब्रग्धित तो पूरा विज्ञान ही ऋग्वेद मे भरा पडा है। किन्तु वह वर्णन 
सूत्रात्मक है, विस्तृत वर्णन सम्बन्धी अनेक ज्योतिष प्रन्यो को रचना बेदी 


के बाद ही हुई, जिसमे भारतीय ज्योतिष को ही सबसे प्राचीन होने का 
गौरव प्राप्त है । 


उपनियदो में भो कही-कही ज्योतिष की चर्चा हुई है पुराणों में 
भी ज्योतिष का वर्णन देखा जा सकना है। किन्तु यदि यह कहा जाय 
कि पुराण तो बहुत ढाद मे रे गये हैं, तो ब्राह्मण ग्रन्थों को देखें-- शत- 
पथ द्वाह्मण में ही चर्द्रमा और नक्षत्रों सम्ब्धी विवरण मिलता है। 
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बैंततरीय उपनिषद्‌ में भी “अधि ज्योतिष! कह कर ज्योत्तिय विद्या का 
संकेत हुआ है + 

एक प्रसिद्ध पाश्चात्य विद्वान कोलब्रुक ने हिन्दुओं को ज्योतिष शास्क्र 
में अधिक प्रवीण और फ्राचीनतम मानले हुए कहा है कि “हिन्दुओं ने' 
चन्द्रमा: और सूर्य की गति को सूक्ष्म रूप से जान लिया। यूवानियों की 
अपेक्षा उनका ग्रह-ज्ञान औौर गणित बहुत शुरू है ।” इससे उन लोगों 
का यह अनुमान कि ज्योतिष में यूदादी विद्वान अधिक बढ़ चढ़े हैं, 
मिथ्या सिद्ध हो जाता है $ 


बरत॑मान समय में लोग वास्तु कला में योरोप को अधिक उन्नतशीलः 
मानते हैं, जबकि योरोप वासी विद्वादु भारत की वास्तु कला की हीं 
मुक्त कण्ठ से प्रशंसा करते हैं + 
बस्तुतः भारत की अजन्ता, एलोरा प्रभृति प्रसिद्ध गुफाएं, साँची के 
बौद्ध स्तूप और मन्दिर आदि देशी -विदेशी लोगों, विशेषकर कला प्रेमियों 
के लिये अधिक आकर्षण के केन्द्र रहे हैं । यहाँ की वास्तु कला के विपय - 
में प्रसिद्ध पाश्चात्य विद्वाद्‌ डॉ० फर्यूंसन का कथन है कि “जब हम 
तिरहुत के जंगलीं में और वुद्ध गया में हिन्चुओं के पायाण पर नवकाशी 
के कार्यो को देखते है तो यह पाते हैं कि ईसा के दो-ढाई सी वर्ष पहिले 
तक उन पर फोई विदेशों प्रभाव नहीं था | उब पर जो मूर्तियाँ चित्रित 
. हुई, उनके भावों से उनमें निहित कथानक की जानकारी स्पष्ट रूप से 
>हों जाती है। उनमें हाथी, हिरण, वन्दर आदि के चित्रण तो इतने 





अद्भुत है कि अन्य किसी देश में उपलब्ध नहीं होते । मानव-पमूर्तियाँ 
आधुनिक साँदयं से भिन्‍न होती हुई भी अत्यन्त स्वाधाविक हैं। रामेश्वर 
मन्दिर, जो, कि सात सो फीट की ऊँचाई तक नवकाशी से युक्त हैं, 
उसका वर्णन किया जाना कठिन है। हमारा कोई भी गिर्जा पाँच सो 
फीट से मधिक की ऊँचाई का चहीं मिलता । सेंटपीटर्स के गरिर्जाघधर का 
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द्वार से उपासना स्थल दक का भाग भी 8: सौ फोट तक ही ऊँचा रह 
जाता है ।” 

घातु के मस्प्रो, स्तूपों आदि के निर्माण की कला भी हमारे यहाँ 
समुन्नत रही है। दिल्‍ली में हो एक ऐसा लीहनस्तम्भ है, जो ईसा की 
पाँचत्ी शर्ती मे निर्मित हुआ था। उसके सम्बर्ध मे डॉ० फरप्यूंसन को 
मान्यता है कि 'हिन्दू लोग उस समय इतता बडा लोह-स्तम्भ बना सके, 
यह आँखें खोल देने वाली बात है। इस प्रकार के स्तम्भों का योरोप में 
तो अठारहवी शती से पूर्व बनना ही सम्भव नही था। अब भी इसकी 
सभावना कम ही है ।” 

विदेशियों की हो यह मान्यताएँ इस बात के प्रमाण में पर्याष्त हैं 
कि भारतवर्ष मे पापाण और लोहे की वस्तुओं का तिर्माण उच्चकोडि 
का होता था। यहाँ की म्रुति कला भी देश-विदेशों मे प्रतिद रही हैं। 
पत्पर, स्वर्ण, चाँदी तथा अन्य घातुओं की तथा स्फंटिक मणि आदि की 
प्रतिमाए' जैध्ती यहाँ बनती रही, वैसी अन्यत्र नहीं बनी । 


काव्य, संगीत में उच्चतम विकास- 

काध्य-रचना के श्रीगणेश मे भी भारत ही अग्रग॒ण्य रहा है । 
सस्कृत और हिन्दी मे जितने बड़े-बड़े काव्य लिखे गये, उतने भन्य देशो 
में शायद ही लिखे गये हो । काव्य का तात्पयं पद्य-रचना से है जो छन्दी- 
घद्व होती है, और वेदों से छन्द-रचना के दर्शन होने लगते हैं । उन सब 
में अनेक छन्दों का प्रयोग हुआ है, जिनके गायत्री, अनुष्द॒पु, तिष्ठुप्‌, 
जगती, वृहतती, पक्ति आदि नाम भ्रसिद्ध हैं । 

इस प्रकार काव्य-रचना का आरम्भ तो वेदो से हो जाता है, किन्तु 
संस्कृत का आदि महाकाव्य वाल्मीकि रामायण माना जाता है। उप्ती 
महाकाब्य के द्वारा संसार में राम-कथा का इतना अधिक प्रचार-प्रसार 
हुआ कि विदेशों मे भी श्रीराम ओर हनुमान के मदिरो की स्थापना हुई 
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और कहीं-कहों तो रामलीला भी होने लगी, जिसमें काव्य और संगीत 
दोनों का प्रयोग किसी न किसी रूप में हुमा । 

किन्तु संगील का आदि ग्रन्थ तो सामबेद ही है। उसका गायक जब 
साम-गान करता है, तब बड़ा का समुचा वातावरण उसी के बानरूइ में: 
निमरन हो जाता है। यद्यपि साम-गायकों की वत्तेमान समय में कमी हो 
गई है, फिर भी अन्ी कुछ विद्वान साम-गायक हमारे देश में 
विद्यमान हैं. । 


इस प्रकार काव्य और सग्ीत में भी भारतवर्ष हो सबसे प्राचीन 
ठरहता है । संगीत के सात्त स्वर--स, रे, ग, मे, प, घ, नि सर्वत्र प्रतिद्ध 
हैं, जिनकी उल्तत्ति प्राचीन काल में ही यहाँ हो चुकी थी । 

उन सात स्वरों के साथ विभिन्‍न रागों लौर उनमें गाने का विज्ञान 
ईसा से धहुत पहिले हो चुका था । पाँच हजार बर्ष पहिले के महाभारत 
काल में भी संगत का महत्व क्षध्रिक थाओर संगीतज्ञों को राज दरवारों 
में सम्मान स्थान दिया जाता था । यही रहों, कवियों और संगीतज्ञों 
को उच्च स्थान के स्वत राजाश्य प्राप्त होता था । 


प्ारत व में आरम्भ हुआ संग्रीत ही विश्व में डिस्तार की प्राप्त 
हुआ। पड़ोसी देशों में गान-विद्या यहीं से गई। भारत से फारस में 
पहुँचा हुआ संगीत बहीं से अस्व आदि देशों में पहुंचा और तब कहीं 
योरोप के विभिन्न देशों में । यद्यपि उन-उन देखें को अपने-अपने ढेंध 
पर संगीत के विकास का श्रेय हो सकता है, पर दे देश संगीत की 
उत्पति का श्रेय नहीं ले सकते । 

उस प्रकार काव्य और संगीत दोनों का जनक हमारा यह भारत 
देश ही है । सामवेद-काल से जब तक संगीत का विकास हमारे देश में 
भी किसी प्रकार कम नहों हुआ है| समयानुसार उतकी ग्रायक्षों में परि- 
वर्तन भी होते रहे हैं, जिनके द्वारा संगीत के प्रत्ति लोगों का आकर्षण 
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भी वढा है। हिन्दुओं की संगीत विद्या भी जन-जन में प्राण फूंकने में 
समर्थ है। इसके द्वारा रोगो का भी उपचार होता रहा है, बुझे हुए 
दोपक जलते रहे हैं दीपक राग से और मेघराग से वर्षा होतो रही है। 
आज से पाँच हजार वर्ष पहिले श्रीकृष्ण के वशी-वादन से समस्त प्राणी 
ही विमोहित और स्तब्घ हो जाते थे । वर्तमान मे चाहे यह कला इस 
रूप मे दिखाई न दे, तो भी हम देखते हैं कि भारतीय सगीत अपने 
सर्वोच्च शिखर पर है, उप्त पर पाश्चात्य संगीत का कितना ही अधिक 
प्रभाव क्यो न पडा हो, किन्‍्तु अब भी वह अपने अस्तित्व को छक्षुण्ण 
बनाये हुए हैं । 

वस्त्राभूषणादि के द्वारा साज-सज्जा का आरम्भ भी इसी देश से 
हुआ और विभिन्‍न देशों में उसे अपने-अपने ढेंग पर ढाला गया । स्त्रियों 
में साडी पहिनने की प्रथा हमारे देश को अपनी प्रथा है, जिसके लिये 
अन्य देशों की स्त्रियाँ लालायित होती रही हैं। लहंगा, ओढनी, कंचुकी 
भांदि सभो आकर्षण का विपय रहो है, जिनमे समयानुसार रूप-परिवतंत 
भी होता रहा है । 

कशीदाकारी औौर छपाई भी यहाँ की प्राचीन कला रही है । प्राचीन 
काल में वेभवशाली लोग, स्त्री, पुरुप आादि सभी जरी के कपडे पहिनते 
थे। राजा लोग के तो सभी परिघात रत्न-मणि खबित एवं स्वर्ण के 
तारे से सुसज्जित होते थे । अल्प धन वालो मे भी अपनी-अपनी स्थिति 
के बनुमार भरी आदि से सुसज्जित वस्त्र धारण किये जाते थे । विशेष- 
कर घालको जौर स्त्रियों को तो ऐसे ही वस्त्र प्रिय थे। 

किन्त्‌ जो लोग अधिक गरोब होते वे छपे और रगे वस्त्र धारण 
करते थे । यहाँ के छपे वस्त्र आज भी अपनी धाक बनाये हुए हैं। जय- 
पुर, मध्रा, बम्बई, अहमदाबाद आदि अनेक स्थानों में छपाई के बडें- 
छोटे कारखाने अधिक सं्या मे लगे हैं, जिनका छपा हुआ मात विभिन्न 
देशो को निर्यात किया जाता है । 
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भारत का पाक शास्त्र भी अपने ढंग का अनूठा रहा है । यहाँ जैसा 
भौजम बनता हैं, उसके लिये क्या विदेशी लोग कम लालायित रहते हैं ? 
कभी किसी साप्ताहिक में पढ़ा था कि इगलेंड में--भायद लक्दन में 
किसी भारतीय की दुकात के रसगुल्ले इतने प्रतिद्ध हैं कि उसके रसे- 
गुल्लों का भरा हुआ पूरा कढ़ाव कुछ घंटों में हो ऊंचे दामों में विक कर 
समाप्त हो जाता हैं। वस, इतने से ही भारतीय पाक-कला की लोक- 
प्रियता का अमुभाव सहज ही लगाया जा सकता है। 
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सर्व समर्थ-भारत 

भारतवर्प कुछ कम ऐश्वर्य शाली नहीं रहा । इस देश में विदेशियों 
ने जितनी खुली लूट की, उसका अनुमान लगाना भी क्रठित है। ढूर्गो 
ओर मन्दिरों में इतना अधिक सोता-चाँदी और मणि-मुक्ता था कि अन्य 
देशों चे शायद ही उत्तने वैभव के दर्शन कभी किये हों । 

यहाँ सोने-चाँदी की जानें हैं, ताँबे, लोहे, शीशे, रांगे तथा अन्यास्य 
ब्ातुओं की मात्रा भी इस देश की घरती में कम नहीं हैं । हीरा, पन्ना, 
मीलम, पुखराज आदि भी पर्याप्त मात्रा में यहाँ विधमान हैं ! मंसार के 
एक आाश्चये के रूप में प्रसिद्ध है कोहेनूर, वह भारत से ही विदेश 
गर््ा है । यहाँ के समुद्र मोतियों से सम्पन्त है और चन्दन जैसे वत्यत्त 
मनोमोहक युगन्ध दाले वृक्षों की उत्त्ति नी ग्रह होती है। भारत के 
भुभाण काशगीर में केततर की की खेती होती है 
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युद्ध कौशल में भी हमारा देश अग्रणी रहा है| यहाँ प्राचीन शस्त्र 
विद्या की समता आधुनिक शस्त्र विद्या शायद ही कर सके। उस समय 
के बाणों मे ही वह सामर्थ्य थो जो आज के बाणों में भी सम्भव नहीं। 
उन बाणों का प्रयोग युद्ध में भी होता था और अपराधियों को ३८्ड देने 
में भी । उनके द्वारा अनेक वस्तुए' इधर से उघर पहुँचाई जा सकती थीं। 
आप ध्यान करें, रामायण का वह प्रसय जब हनुमान सजीवनो बूडी लिये 
अपोध्या नगरी के आकाश मार्ग से आ रहे थे, भरत ने कोई राक्षस 
समझकर उन्हें बाण भार कर नीचे घिरा दिया। फिर जब पता चला 
उन्‍हें कि यह तो रामदूत हैं, सजीचनी लिये जा रहे है लक्ष्मण के प्राण 
बचाने के लिये त्तो अत्यन्त खेद व्यक्त करने के पश्चात्‌ कहते हैं कि 
(पवनपुत्र ! तुम मेरे इस बाण पर बैठ जाओ, मैं अभी क्षेणभर मे तुम्हें 
श्रीराम के पास पहुँचाये देता हूँ ।! हनुमान ने आश्वासन दिया कि मैं 
स्वयं ही समय पर पहुँच जाऊंगा और वे वहाँ से चले गये । पर भारत 
की उृक्ति से यत्र तो प्रमाणित होता ही है कि बाण का प्रयोग यातायात 
के लिये भी हो सकता था । 


बाणों को महतो शक्ति-- 

महाभारत कालीन बाणो मे भी वह शक्ति थी कि वे रथी, सारथी 
कोर अश्वो से युक्त रथ को भी पीछे हटा सकते ये । अजुन और कर्ण 
द्वारा परस्पर वाणों के संघर्ष में यही हुआ था। रामायण काल के 
शस्तास्त अनेक प्रकार की साया भी कर सकते थे और माया को नष्ट 
भी कर सकते थे। महाभारत काल के शस्त्रास्त्रो में भी बैसी शक्ति 
विद्यमान थी । रामायण काल मरे सेतुबन्ध का निर्माण एक अद्भुत कार्य 
था। समुद्र पर पुल बनाना आधुनिक वैज्ञातिको के वश की बात नहीं | 

इस प्रकार हिन्दुओं की रण कुशलता और क्षमता सभी देशों से 
सभी जातियो से बढी-चढ़ी थी । न हम ऐश्वये में किसी प्रकार से कम 
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थे, न व्यापार-ध्यवसाय में ही | विभिस्त प्रकार के यात्विक एवं विद्युतीय 
आवदिष्कार (इंजीनिर्यासम) आदि में भी हम किसी प्रकार से कम नहीं 
रहे । वरत्‌ हमारी यह विशेषता रहो कि हमारी समस्त भौतिक आबं» 
स्यताओं की पूर्ति क्षाध्यात्मितता के साथ होती थी। हमारा प्रत्येक 
व्यवहार धर्म के साथ जुड़ा था, मन्त्र शक्ति का अधिक सहारा लिया 
जाता ४ । आज भी उच्च धामिक घरातों में धर्म-कर्म, ब्रत-उपवासत एवं 
श्रेष्ठ भाचरण को ही प्रशंसित माना जाता है जीर किसी न किसी रूप 
में उन पुरानी प्रथाओं का पालन किया जाता है। यह बात भिन्न है कि 
अनेक प्रधाक्ों के रूप ददल गये और अमेक परभ्पराए आधुनिक प्रभाव 
के कारण समाप्त प्रायः हो गईं | 


सात्निक आाचरण-- 

युद्ध कला में पारंगत होते हुए भी हम सदा शास्ति-प्रिय रहे हैं। 
अपनी ओर में हमते कभ्नी ऐसो चेष्टा नहों की कि किसी से अकारण ही 
झंशट किया जाय । हमारी प्रवृत्ति अधिकांशत: सात्विक रही मीर जहाँ 
तक सम्भव हुआ सत्य के पालन में स्देव तत्पर रहे । भेगस्थनीज ने 
हमारे आचरण पर प्रकाश डालते हुए लिखा था कि “हिन्दू लोग सदा 
शान्ति-प्रिय और हृढ़ विचार के तथा श्रेष्ठ खेती करने वाले हैँ । यह 
विलास से दूर रहने और सत्य वोलने में प्रसिद्ध रहे हैं। न्यायप्रिय होते 
के कारण घह न कभी किसी न्यायालय में जाते हैं, न झूठ बोलते हूँ । 
चोरी करना तो जानते ही नहीं, इसलिये रात को चर के द्वार भी चन्‍्द 
नहीं करते । कभी किसी हिन्दू ने मिथ्या भाषण नहीं किया । इस कारण 
अपने हक-हफूकों को लिखते बढ़ीं ।” 

मेगस्थनीज के उक्त भाव हिन्दुओं के सात्विक आचरण को पूर्ण झूप 
से व्यक्त करते हैँ। उनका यह भी कहना है कि “सैमिक युद्ध के भवस्तर 
पर भी कन्नी खेती और वस्तियों को क्षत्ति नहीं पहुँचाते | दास प्रथा का 
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इनमे अभाव है । लोग उबेंरा घरती को प्रायः नहरो के पानों से सीससे 
हैं, इसलिये यहाँ कभी अकाल पडने की नौबत नहीं आती ।”” 

इसका तात्पयें है कि हिखुओ मे रजोगुण की कमी और तमोगुण 
का तो अभाव ही रहा है। विलास-प्रियता और उच्द् रानता को हमने 
कभी पसन्द नहीं किया । पुष्पों में सदाचार यथा तो स्त्रियों मे भो उत्तका 
होगा स्वाभाविक है । भारतीय नारी का पतिव्रत-घमं सदा ही प्रशर्तित 
ओर प्रत्तिद् रहा है। यहाँ की भूमि इस रूप में सीता और साविशी की 
भूमि कही जाती रही है । मेगस्यनीज मे भी स्पष्ट रूप से लिया है कि 
“हि्दुओ की स्त्रियाँ पतिब्रदा हैं ।” भारतीय नारी का यह आचरण 
योरोप की नारी के लिये आश्चर्य कर विधय रहा है | ये सोचती हैं कि 
एक ही ध्यक्ति के साथ पूरा जीवन व्यतीत करता निश्चय हो 
भद्भुत है। 

ईसा को चौथी शत्ती मे जब प्रामद्ध चीनी यात्री फाहियान यहाँ 
भाया था, तव बह इस देश को जल-वायु, शासम-प्रवध, राज-दण्ड, 
लोगों के आहार विहार आदि को देख कर बड़ा प्रभावित हुआ। उसने 
मध्य भारत की उस समय की स्थिति पर प्रकाश डालते हुए लिखा है 
कि “इस देश का जल-वायु ग्रमें गौर सदा एक जैसः रहने वाला है। 
यहाँ पाला या बर्फ नही पड़ती । यहाँ के लोगो की स्थिति अच्छी है। 
उन पर कोई राज-कर नही है, न कोई रुकावट हो है। राजा की धरती 
जोतसे चालो का उपज का कुछ अश मात्र देना होता है। राजा प्रायः 
शारीरिक दण्ड न देकर न्यून या अधिक अय्थ दण्ड देता है, किन्तु राज- 
द्रोह करने पर एक हाथ काटने का दण्ड दिया जाता है॥ सैनिकों को 
निश्चित वेतन मिलता है। पूरे देश मे, चाण्डालों के अतिरिक्त, अन्य 
कोई व्यक्ति लहसुन और प्याज तक नहों खाता। कोई भी व्यक्ति न 


जीव-हिसा करता है, न मदिरा-पान, वाज़ार मे वही मदिरा बिकती 
भी नहीं ।” 
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इंसबी सद्‌ 5: सौ उत्तीस में हुएवसांग तामक बन्‍्य चीती यात्री 
यहाँ भागा । उसने भी भारतदासियों को सीधे, सरल, उत्ताही, बीर 
तथा पृष्यात्मा कहा है। उसने यहाँ के विभिल्त प्रदेश में विशित्त वस्तुओं 
की प्रचुरता होने की चर्चा करते हुए अस्त, फल सोना, च्ाँदी तथा 
सलादि की अधिकता चत्ताई थी। यह यात्री पुरे भारत में घुमा था। 
कल्तौज में दक्ष समय राजा शिलादित्य द्वितीय का राज्ज था । हुएनसाग 
उस राजा का बतिवि भी रहा । उसने वर्णन क्रिया है कि “इस शूरवीर 
राजा के पास पाँच सहल्न हाथी, बीत सहुत्त सवार और पचात सहस्त 
पह्टन के रूप में स्थवी दैना रहती है ।/ 

उठ दिनों राजा में एक बड़ी धामिक सभा का आयोजन किया था, 
बिसर्मे वोत देशों के राजागण थोर बहाँ के विद्वानु ब्राह्मण तथा बोदझ 
प्िक्षु आादि सम्मिलित हुए थे । हुएनसांग ने उसका बर्णन इस प्रकार 
किया है+-संवाराम से राजभवत पर्यन्त समस्त स्थान शिविरों भौर 
गायकों के देमों से सुशोभित था । एक अत्यन्त सुप्तज्जित हाथी पर बुद्ध 
की प्रतिमा रहती तथा इन्द्र के समान राज्य शिसादित्य औौर उत्तके दाँयी 
और काम हुप का राजा प्रॉचियाँच सो रणकुशत्र हाथियों की रक्षा में 
चत्त्ते थे । राजा शिलादित्य अपने सब बोर मोती, रत्व तथा सोने-्चाँदी 
के पुप्प फेंका चलता था ।! 

हैएनसांग ते सम्पूर्ण भारत वर्ष की यात्रा को थौर ही प्रदेशों और 
खण्डों के व्रियय में अपने विचार लिचे थे । उन सब की चर्चा करना तो 
उम्मव नहीं है। फिर भी उसने समग्र दृष्टि से अन्ठ में जो कुंछ लिखा है 
उम्का सारा यहां दिया जाता है-- 

“उपकारक सिद्धान्त वाली राज्यजणाली होने के कारण आाय्न- 
5णाली पी बहुत वर्ल है । राज्य चार मुत्य विभागों में विशावित है, 
डिपमें से एक उाज-प्रवन्‍्ध और यजादि को ब्य 
अमात्यों और मृत्य राष्य 





कस्वा के लिय्रे, दृतरा 
ज्य-कर्मंचारियों को बाविक सहायता के लिये, 
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तोसरा योग्य व्यक्तियों को पुरस्कारों से सम्मानित करने के लिये तथा 
चौथा घामिको को दाव के लिये है। लोगो से कर बहुत न्यून तथा 
शारोरिफ सेवा भी अल्प लो ज!ती है । सभी अयनो सम्पत्ति की निश्चिन्त 
रहते हुए शान्ति के साथ रखते ओर निर्वाह के लिये खेती करते है । 
राजा की घरती जोतने वाले उपज का छठा भाग देते हू। कार्य के अनु- 
सार श्रामको को पारिश्रमिक दिया जाता है सैनिक सीमा की रक्षा करत 
ओऔर उपद्रवो को दबाते है तथा रात मे घुड सवार पढ्रा देत हू । 
शासको, मन्त्रियो आदि को निर्वाहार्थ भू।म दो जाती है। सभी लोग 
सच्चे होते है, आधिक मामलो मे कपट कोई नहीं करता । क्योकि दुसरे 
जन्म में अपने करमम-फल पर विश्वास करत है। इसलिये घन, घरती 
आदि सभी को तुच्छ समझते है ।” 

इन कथनों से भारतवर्ष के ऐश्वय, न्याय, राज-दण्ड, राजा-प्रजा के 
प्रारस्परिक सम्बन्ध, हि'दुओ की सत्य, अहिंसा में अभिरुचि एवं आहार- 
विहार आदि के विपय मे पर्याप्त प्रकाश पड़ता है, जिससे यहू भी स्पष्ट 
होता है कि हिन्दू जहाँ सत्यत्नती ओर न्याय-प्रिय रहे है, वैसे ही रण- 
कुशल और शक्तिणाली भी रहे हैं। किन्तु आताताइयो और विधर्मियो 
ने यहाँ अनेक प्रकार स लूट की और बनाचार फंलाया तथा अपने दमन 
चक्र से सभी का उत्पीडन किया । सैकड़ों वष की दासता ने हिन्दू-घर्मं 
पर, सस्कृृषति पर गहरी चोट की, इसी कारण हम अपने स्वाभाविक बल- 
वैभव को उत्तरोत्तर भूलते चले गये । बाज हमे यह भी पता नही कि 
बेदो मे क्‍या लिखा है और जो लिखा है उप्तका तात्पर्य क्या है ? कुछ 
लोग उनकी ऋचाओ, मन्नो आदि के भर्थों मे तोड-मरोड करके भोले- 
भाले पाठकों को ध्रमित करने से भी नहीं चुकते॥ इसका प्रभाव भी 
कुछ अच्छा नही पड रहा है जन-मानस पर | 
हिन्दू धर्म को मूल-प्रस्थान चयो- 

बस्तुत: वेद ही हिन्दू धर्म के मूल स्रोत हैं । जिन्होंने वेदार्थ को ठीक 
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प्रकार से समझा, वस्तुतः पष्ठित और ज्ञानी कहलाने के अधिकारी वही 
है। हमें अपने धर्म का, अपनी संस्कृति का ज्ञान ग्राप्त करता हैं तो वेदों 
को दीक प्रकार से समझना होगा । कित्तु बेदों के पढ़ने और समझसे के 
लिये भावश्यक है. उपनिषदों को पढ़ना-समझना। क्योंकि जैसे भाषा 
ज्ञान के लिये व्यंजनों से पहिले ध्वर-जान बावश्यक् है। यदि स्वर-आन 
ने ही ही मात्र व्यंजनों से ही कोई वाक्य बनाया जात्ता संभव नहीं है। 
मही स्थिति उपनिषदों और वेदों के सध्य समझनी चाहिये । 
अध्यात्म-मार्ग की यात्रा के लिये तीन सम्बल आवश्यक हैं--अवण, 
मनत और निदिध्यासत । इनके प्रमोजताये तीन प्रकार के शाल्त्रों का 
निर्माण किया गया--उपतिषदू, वेदान्त और गीता इस तीन को ही 
प्रस्थान श्रयी' ऊहते हैँ । उपनिपदों से श्रवण का उद्देश्य पूरा होता हैं ती 
देदाल्त से मंचन का और गीता में निदिध्यासन का । इमारी हिन्दू 
संस्कृति के यह तीनों ही बग अत्यन्त महत्वपूर्ण हैं. जो! हिन्दुओं तक ही 
सीमित नहीं रहे । क्योंकि इनमें व्यापक हृष्टिकोण रहा है। इन्होंने कभी 
किली वर्ग विशेष, जाति विशेप या सम्प्रदाय विशेष को ही दृष्टि में नहीं 
रखा । इनका उहँ श्य तो मानव भाव का कल्याण रहा है । 
फिर, मानव मात्र तक ही नहीं, प्राणी मात्र के लिये तत्पर रही है 
यह प्रस्थान बयी । इसने मनुष्यों को निर्देश दिया है कि अपने तक ही 
सीमित न रहो, बरूद्‌ वही करो जिसमें जोब मात्र का हित निहित हो, 
जिस कर्म से जीव मात्र उपकृत्त हो सके । क्योंकि मात्मा केवल सतुष्य में 
ही तो है नहीं । सभी प्राणियों में--सन्नी देह घारियों में है। यह चौरापी 
लाख योनियों का फत्दा सभी के साथ कर्मानुसार लगा है, न जान कीच 
कब किस योति का भोग-पागी हो जाय, इसलिये आवश्यकता इस वात 
की है कि नि से निकु्ठ योनि वाले जीव के प्रति भी दबा-भाव रहे, 
अपने शरीर छोर मन से किसी की बाए न पहुँचे । प्रस्थान थयी की 
भावना ही 'बत्मवतत सके भूरेपु' मानने की हैं, इसीलिये हमारे लिये यह 
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यह गौरव की बात है कि प्रस्थान प्यी को विभिन्‍न्त घर्तियों ने, भी 
आत्म-कल्याण के लिये अदुभुत माना हे। मुसलमानों, अग्नेजो तथा 
अस्यान्य विज्जनों ने भी इनसे क्राभ उठाया और इसके आनन्द मे 
निमरत रहे है 

बादएशाह भौरंगजेब देर नाम से सती परिचित हैं। उसके बड़े भाई 
थे दाराशिकोह, उन्हें उपनिपद्‌-ज्ञान की महिमा का पता चलातो 
विद्वातू पप्डितो द्वारा उन्हे सुना और फिर उनका मर्म समसने के लिये 
उन्होने स० १६५७ से १६७४ पर्येत बर्थादु सबह वर्ष तक सस्कृत पढी 
और साथ ही फारसी भावा मे उपनिपदो का अनुमान,भी किया । उन्होने 
अपने फारमो अनुवाद को भूमिका में लिखा कि “मैंने आत्म विद्या के 
चहुत-से ग्रन्थ पढे, किस्तु ईश्वर की खोज की प्यास किसी से न बुझी । 
हृदय में ऐसी बहुत-सी शकाएँ और समस्याएं उठतो रहती, जिनका 
समाधान ईश्वरीय ज्ञान के सिवाय अध्य किसी प्रकार से हो सकता था । 
मैंने कुरान, तौरेत, इजील, जबूर आदि बहुत-से ग्रन्थ पढे, उनमे पर- 
मांत्मा से सम्बन्धित जो वर्णन मिला, उससे मत को प्याप्त न युझ सकी । 
त्तथ हिन्दुओ की पुस्तके पढी, जिनमे उपनिपदों फा ऐसा ज्ञान है, जिसमे 
आत्मा को शाश्वत शान्ति भौर सच्चे आनन्द की प्राप्ति होती है | हज- 
रत नवी ने भी एक आयत मे इन्ही प्राचीन रहस्यमय पग्रग्थो के विषय 
मे सकेत किया है ।” 


दाराशिकोह उपनिष३-शान के आनस्द मे सदा निमग्न रहते थे । सभी 
को उनके चेहरे पर सुख-शान्ति देख कर भआाश्चयं होता था। एक दि 
बादशाह भौरमजेब की पुत्री जेबुन्निसा ने अपने चाचा दाराशिकोह को 
अनौखी मस्ती मे झूमते देखा तो पूछे बिता न रह सको । बोली---“आप 
को इस अदुभुत मस्ती का कारण क्या है ?” दाराशिकोह ने कहा-- 
“बेटी ! यह मस्ती उपनिपदों के ज्ञान से प्राप्त हुई है ।” उसने आप्रह 
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किया--चचा ! भुझे भी सुनाइवे वह शा ९” द्वाराशिकोह ते उसे 
झपनिपद्‌ सुताये तो वह भी उस ज्ञान से बहुत ही प्रभावित हुई । 


ऐसे पाइचात्य विद्वाव॒ तो अनेक हुए हैं, जिनकी दृष्टि में उपचधिषकु 
के समान ईश्वरीय ज्ञान से सम्पन्त अन्य कोई ग्रन्य ही नहीं है। श्रीह्म,म 
ते अपनी 'डॉयमैस ऑफ दुधिज्म! में स्पष्ट लिखा हैं कि सुकरात, 
अरूतू, अफलातून आदि अनेकों दार्शनिकों के ग्रन्थ बहुत ध्यान से मैंने 
पढ़े है, किस्तु उपलियदों में जैसी शान्तिमयी बात्म विद्या मिली, वैसे 
और कहीं देखने में तहों जाई ४ 

रवरीडत के प्रो० पाल ड्पूसत ने लिखा है कि 'उपततियर्दे भदुष्प की 
महत्ी बुद्धि के अमूल्य फल हैं । जीवत-मृत्यु गौर सुलन-दुःख की. प्रत्येक 
सस्थति में इनके द्वारा हर घड़ी ऐसी शास्ति मिलतो है, जैसी अन्य कहीं 
नहीं मिल सकती । यह आत्म ज्ञान एवं आत्म शान्ति का ऐसा कोष है 
जिसके समान अन्य कोई दिखाई नहीं देता । मैं भारत की यात्रा पर 
गया तब वहाँ वहुत कुछ पाया । उसमें जो सबसे अधिक विभूतियाँ 
उपलब्ध हुई, वे थीं ऋषियों के दिव्य ज्ञान से ओत प्रोत संस्कृत भाषा 
में लिखी उपनिषदें ।/ 

प्रो, जी आरके ने अपनी एक पुस्तक में लिखा है-- मनुष्य की 
मानसिक, आह्मिक एवं साप्ताजिक युत्थियाँ कैसे सुलझ सकती हैं, इसकी 
जातकारी उपनिपदों से ही सम्भव है। यह शिक्षा इतनी सत्य, शिव और 
सुन्दर है कि उसका प्रवेश बन्तरात्मा की गहराई तक हो जाता हे ) जब 
मनुष्य सांसारिक दुःखीं और चिस्ताओं से घिरा हुआ हो तथ उसे शान्ति 
और सहारा देने के लिये उपतिपदें ही अमोघ साध के रूप में सहायता 
देने चाली हो सकती है ।* 

प्रश्िद्ध पाशचात्य दार्शनिक डॉ. पाल डायसन ने अपनी 'फिलासफी 
शॉफ उपनिपद्स' नामक पुस्तक में लिखा था कि “भारत वर्ष में आप्त 
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गाना जाने बाला उपनिपदु-श्ञात, धस्तुत, समस्त विश्व के लिये अनुपम 
है । तयोकि उसमे दाएनिक सत्य वी अद्भुत अभिव्यंजना है। इनमें 
आत्म विद्या के परम श्रेयकर सिद्धाश्वों का ऐसा मामिक विवेचन है, 
असा ससार भर मे कहीं अन्यत्र शायद ही हुआ हो । ? 

मैक्समूलर ने तो उपनिषदों का ऋणी होने की बाद हो कह झाली 
है। उन्होने स्वीकार किया है कि “उपनिषदो के ज्ञान से मुझे मपने 
जीवव के उत्कप मे पर्माप्त सहायता मिली है 47 


इनके अतिरिक्त और प्ली गनेक दिद्वाएं उपगिषदों थी उत्कृश्ता 
स्वीकार करते हुए उनके प्रति आभार व्यक्त करते हैं । यह हुई विदेशी 
विद्वानों की मान्यताओं का कुछ दिरदर्शन, हमारे देश के भी अनेकानेक 
विज्ञ पुरुष उपनिपदो को ज्ञान को अद्वितीय मानते रहे हैं। स्वामी 
विवेकानस्द मे एक बार अपने भाषण में कहा था--“मैं जब उपनिषदो 
को पढता हूँ तब भेरी आँणो से माँसू बहने लगते हैं । यह कितना महान 
ज्ञान है ? यह अत्मन्त धावश्यक है कि हम उपनिषदो में विद्यमान तेज- 
सविता को अपने जीवन में विशेष रूप से घारण करें। हमे शक्ति वी 
आवश्यकता है, पयोकि प्रक्ति के बिना हमारा काग नही चल सकता । 
किन्तु, यह धक्ति कहाँ से प्राप्त हो ? उपनिपदे ही शक्ति की खानें हैं । 
उनमे जो शक्ति भरी पड़ी है, वह समस्त वि३० को बल, शौये और नया 
जीवन दे सकती है । उपनिषदें किसी भी देश, जाति, मत्त, सम्प्रदाय को 
भेद किये बिना प्रत्येक दीत, दु्बंल, रुश्वित और दलित प्राणी को पुकार- 
पुकार कर कहती हैं कि 'उठो, अपने पाँवो पर खड़े हो जाओ। सद 
बन्धत काठ डालो । शारीरिक स्वतन्त्रता, मानप्तिक स्वतस्त्रता और 
आध्यात्मिक स्वतत्रता, उपनिषदों का यही मूल मर है ।” 
श्रीविनोबाजी ने अपनी एक पुस्तक 'उपनिषद्‌ एक अध्ययन! की 
प्रस्तावना में लिखा है कि “उपनिषदों की महिमा अनेकों में ग्रायो है । 
क्षिमी कवि न कहा हे कि हिमालम जैसा पर्षत नही और उपनिपद्‌ जैसी 
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पुस्तक नहीं ।' परन्तु मेरी दृष्टि में उपनिषद्‌ पुस्तक है ही नहीं, वह तो 
एक दर्शन है। उस दर्शव को यद्यपि शब्दों में केकित करने का बम 
किया गया है, फिर भी शब्दों के कदम लड़खड़ा गये हैं। परन्तु सिर्फ 
निष्ठा के चिन्ह उभरे हैं । उस निष्ठा को हृदय में भर कर शब्दों की 
सहायता से शब्दों को दूर हटा कर अनुभव किया जाय, तभी बोध हो 
सक्षता है। मेरे जीवन में गीता ने माँ का स्थात लिया है। वह स्थान 
तो उसी का है, लेकिन में जानता हुं कि उपसिपद्‌ मेरी माँ की माँ है । 
उसी श्रद्धा से उपनिषदों का मेरा मनत, निदिध्यासन पिछले छत्तीस वर्षों 
से चल रहा है ।” 

सब्‌ १७५७ में वंगाल में फ्रांस के राजदुतत श्री जटिथल ने जब अपने 
देश में जाकर उपनियदों को प्रशंसा की तो उससे वहाँ के अनेक विद्वान 
अत्यन्त प्रभावित हुए । तब उपनिपदृ-ज्ञान को जानने के उद्देश्य से 
पादरी द्यूपास भारत आये और उन्होंने यहां चोदह वर्ष रह कर संस्कृत 


पढ़ी और फिर सन्र्‌ १८०१ में उन्होंने उपनिषदों का फ्रेंच भाषा में 
अनुवाद किया। 


अँग्रे जी, फ्रेंच, फारसी आदि के अतिरिक्त अन्‍्यान्य भाषाओं में भी 
उपनिपदों के अनुवाद होते रहे हैं । विश्व की कोई भी ऐसी सभ्य भाषा 
नहीं है, जिसमें उपनिषदों के विपय में छोटे-बढ़े प्रन्थों का प्रकाशन न 
हुआ हो । वस्तुत: उपनिषद्‌ रूपी तत्व ज्ञान पर समस्त संसार के दार्श- 
निक विमुग्ध हो रहे हैं । 


' वलुत: हमारे उपविपद्‌ सानव जीवन का सर्वाय पूर्ण दर्शन ही है । 
इसलिये आवश्यक नहीं कि उससे हिन्द ही जाति लाभ उठाये । हिन्दुओं 
की यह अभूत पूर्व देन एक सर्वे व्यापक दृष्टिकोण लिये हुए है। इसमें 
जीवन को थुव, शान्ति और जानरद के साथ जीने तथा प्रगति-पथ पर 
निरंतर बढ़ते रहने की विद्या का ही भले प्रकार विवेचन हुआ है । इनमें 


ज्ञान-विज्ञान का भूल स्रोत-भारत ह] [ २४५ 


लौकिक, पारलौकिक, वाह्म एवं आन्तरिक, व्यक्तिगत एवं सामाजिक 
जीवन के सप्नी पक्षों का महत्वपूर्ण विज्ञान भरा है । 


उपनियदें छोटे-छोटे प्रकरणों के रूप में प्रतीत होती हैं। यदि 
घरसरी दृष्टि से देखें तो लगेगा कि इनमे सब कुछ सामान्‍्यन्सा ही है, 
कुछ विशेष नहीं है। हिन्तु गम्भीरता पूर्वक मनन करने पर प्रतीत होगा 
कि उनकी एक-एक पक्ति अपूर्द है, उसमे ज्ञान का कयाह सागर भरा है, 
पर थो खोजेगा, वही पा सकेगा उसमे से कुछ रत्न । 

अमेक विचारको का निष्कर्पा है कि उपतिपदो में जो ज्ञान निहित 
है उसके अध्ययन, मनन आदि से मनः क्षेत्र भे प्रकाश की श्रेयस्‍्कर दिव्य 
किरणें दिखाई देती हैँ, इसी कारण जो लोग आत्म कल्याण की आकाक्षा 
करते हैं, वे उपनिषदो का पाठ नित्य प्रति करते है । पाठ के ही अमेक 
लाभ हैं--प्रारम्भिक लाभ तो यही है कि उनमे निहित विचार बार-बार 
सन: क्षेत्र मे उतरते हैं और वे ज्यो-ज्यो पहरे होते जाते हैं, ध्यों-त्यो 
निष्ठा बढती जाती है । 


किन्तु निष्ठा बढने मात्र से ही तो काम चलता नही । उसके साथ 
जत विचारों को भी व्यवहार मे उतारना होगा ! क्योकि यथार्थ एप से 
कार्य रूप मे लाये बिना कोई उपलब्धि नहीं होती। आप विज्ञान के 
विद्यार्थी को देखें, वह प्रेविटकल के बिना किसी सही परिणाम पर पहुँचने 
में असमर्थ रहता है। उसकी अधूरी शिक्षा तभी पूरी होती है, जब बहु 
केवल ध्योरी पर ही निभर न रहे। कहा भी है--करत-करत अभ्यास 
के जड मति होत सुजान” अभ्यास करते-करते मूर्ख भी बुद्धिमान बन 
जाता है । 

कुछ लोग कहते हैं कि उपनिषदो को भाषा तो अधिक कठिन नहीं 
है, किन्तु उनमे जो रहस्य भरा है, उसके समझने में कठिनाई उपस्थित 
होती है। सामान्य मनुष्य उस्ते सरलता से समझ नही पाता । किन्तु बात 


झ्द्द है [ हिन्दू एकता का प्रतीक-क्ोकार 


शसी नहीं है--देखने में उत्तमें जितनी कठिनाई प्रवोत होती है, उत्तनी! 
कठिनाई है नहीं । कुछ मस्तिष्क पर जोर देने की आवश्यवाता है 
है। उपनिधद ही क्या, सभी प्रकार के ज्ञान, विश्व की सभी विद्वाएं , 
उतमें गहरे प्रवेश करने से शीज्र ही समझ में आजाठी हैं # 


ईश्वस्वाद का प्रथम प्रसारक्ष> 


यह भी एक सर्वेमान्य तथ्य है कि उपनियर्दों में किसी वर्ग विशेष 
या जाति विशेष को महत्व पहीं दिया नया है । उनका दृष्टिकोण इतना 
व्यापक है कि समस्त संसार उनके ज्ञान से लाभान्वित हो सकता है। 
यह हिन्दू धर्म के प्रवर्तन ऋषि-महपियों के उदार दृष्टिकोण का ही 
प्रतिफल है, जिसमें कहाँ कोई सीमा नहीं, कहीं कोई संकोच नहीं, कहीं 
कोई धर्म भेद नहीं । हिन्दू धर्म सभी को आत्म भाव से देखता है, सभी 
को अपना मासता है, सभी का कल्याण चाहता है । वह कहता है कि 
विश्व में जहाँ, जो कुछ शो है, सभी परमात्मा का हैं, सभी में एक मात्र 
परमात्मा ही समाविष्ट है---ईशावास्पमिदं सर्द! 'इस सछमें ईश्ठर द्दी 
बसा हुआ है । 

ओर जत्र ईश्वर हो वसा है सर्वेत्र, तो भेद कैसा ? अन्तर वैसा ? 
आत्मा परमात्मा की ही अंश्भूत्त है। कोई भी उतसे प्िस्तर नहीं तो 
इसका तात्पर्य यह भी हुआ कि जात्मा-आस्मा में अमेद है । जिम प्र्म में 
इस प्रकार का अभेद प्रतिपादव होता हो, उस धर्म के विकार-रहित 
ई प-रहित होने में व्या संदेह हो सकता है ? 

हिन्दू-बर्म मूल रूप से तो विश्व-धर्म है। सबसे प्राचीन होये के 
कारण यदि इसे अन्य सभी धर्मों का जनक कहा जाय तो कुछ अस्युक्ति 
नहीं मानी जा सकती । फिर भी कुछ लोग हिन्दुवाद पर कटुटरता का 
आरोप चगाते हैं, किन्तु यह उनका परम ही है। हिन्दूवाद कहो या 
हिन्दु-धर्मे कहो, वह कभी भी कट्टर नहीं रहा । वह तो सदा हो इतना 
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उदार रहा है कि दूगरे घ॒म्में को कट्दस्वादिता वे झेलता रहा है। 
उसने अपनी धर्म-ध्वजा कथी रखने के प्रयत्त में किसो अन्य धर्म को 
हराने वा प्रदत्त बभो नहीं किया १ 


यद्यपि हिन्दू धर्म में मत-मतान्तरों की आपला भी घस पढ़ो और 
उसके कारण बिचाव भी यढने लगे) किन्तु यह सब इसी रूप मे हुला 
जँंते किसी एक लक्ष्य पर या एक गन्तव्य पर पहुँचने के लिये भिन्‍्न-भिन्‍न 
भागों से यात्रा की जाय । क्योंकि ईश्वर एक है--यह सभो ने एक स्वर 
से स्वीकार किया है । फोई कहता है कि वह प्ताकार है, कोई ढद्ता है 
निराकार है । दृश्यमान जगत के सभी साधन आकार में होते हैं, इसलिये 
आरभिक क्ञान यदि साकार ईश्वर को माने तो उपभे कोई हानि नही | 
सावगर को मान्यता हृढ होने पर अन्त में निराझार की प्राप्ति का सुयोग 
सहज प्राप्त हो जाठा है 


उपासना में साकार और निराकार की मान्यता मपनीअपनों 
भादना के अनुमार होती है। “जाकी रहो भाषना जैसी हरि घुरत देखो 
ठिन तैसी'--जेमी भावता वैसा हो ईश्वर का रूप । पर, रूप कोई भी 
हो, ईश्वर तो है हो और ईप्वर के होने को मान्यता का थी गणेश ह्र्न्दू 
चर्म से ही हुआ। हिन्दू घर्म ने ही सर्वे प्रथम यह खोज की कि संप्तार की 
उत्पत्ति, स्थिति कौर विनाश वग एक कारण है, जिसे परमात्ता था 
ईश्वर कहते हैं। इसका अर्थ है कि हिस्दू-घर्मं ईश्वर-धर्म है, यदि कोई 
इसे हिन्दूदाद कहे तो उसे हिल्दुवाद लू कह कर ईश्यर थाद कहना 
चाहिये। इसो ईश्वरवाद से समस्त समार ईश्वर को मानता है । बह 
चाहे उसका नाम कुछ नो रख से ३ 


ईश्वर का कोई एक नाम नहीं है। गुण-कर्म के अनुप्तार उसके 
नामो मे भी परिवर्तेन हुए हैं । हिन्दुओं में हो कोई उद्ते परबह्म कहते हैं, 
कोई ब्रह्म कहने हें । कोई परमात्मा, ईश्वर या भगवान्‌ कहते हैं | सगुण 


इंद हु | हिन्दू एकता का प्रतीक-ऑकार 


झुप में विग्णु, वासदेव, हरि आदि अनेक्तों नम हैं-- हरि अनन्त हुरि- 
कथा जनन्ता' यह तो हिन्दुओं की मान्यता की बातें हुईं | अब क्या 
घर्मावलम्बियों की बात लीजिये---इस्लाम पन्षी ईश्वर परक है, बह भी 
खुदा के नाम से उस्तकी उपात्तना करता है, वह भी घल्लाह कहता है 
परमात्मा को ओर नारे लगाता है 'बल्लाहो बकबर 7 


जानते हैं 'अल्लाहों अकबर क्वा बर्थ ? बड़ा द्ीघ्रा सच्चा अर्थ है-++ 
“इंशबर महाद है” हम भी ईश्वर को महान मानते हैं छौर वे भी, किन्तु 
पर्माश्चता से तारे लबाते हैं कुछ ओर समझ कर ) मजा यह कि अपनी 
वात को स्वयं ही नहीं समझते | गाँधीजी ते इस्तीलिये कहा था-- 
“नल्लाह अकबर तेरे नाम, सबको सम्मति दे भगवान” गाँधी जी चाहते 
थे कि प्रमन््रता दूर हो जाये गौर सभी को सदबुद्धि प्राप्त हो। उतके 
दृष्टिकोण में हिन्दू धरम की उदारता थी, पर लोगों ने शादद उन्हें समझते 
में भूल की । 


तो, हम कहते हैं कि ई/वर के अनेक ताम हैं, जो विभिन्‍न मतानु० 
वायियों ते अपने-अपने ढजु पर रखे हैं। मुसलमान खुदा वा बल्लाह 
कद्धेते हैं परमात्मा को, तो क्रश्चियन 'नौड़ कहते हैं । किन्तु इस प्रकार 
के नामान्तरण से सत्य में अन्तर नहीं पड़ सकता । परमात्मा एक द्दी 
वह्टी सत्य है, कोई बात नहीं, यदि हम उसे ब्रह्म कहें, ईश्वर कह, 
परमात्मा या भगवान्‌ कहें । छदा, बललाह अयबा भौड प्री कह दें तो 
व्या अन्तर पढ़ने वाला है ? पञारत वर्ष तो एक ही है, उसे हिन्दुस्तान 


कहूँ अथवा इंडिया, किसी प्रकार से ददलाव तो हो नहीं सकता उसकी 
स्थिति में । 





इस प्रकार ईश्वर-इंश्वर ही रहेगा, वह न खदा कहने से चदलेगा, 
गौड कहने से | वह अनाडि है, अनादि कौर अनन्त ही रहेगा । किन्तु 
उसके सनादि ओर बनन्त होते की घोषणा सत्र प्रथम हिन्दू धर्म के 
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प्रवृतक ऋषि-मुनियों ने हो की है। यही कारण है कि भारतवर्ष सभी 
प्रकार से अग्रणी रहकर संस्तार का गुरू होने का गोरव प्राप्त करता रहा 
है। आज धघर्मान्‍्धता के फेर मे इस सत्य को चाहे कोई स्वीकार फरे या 
न करे, किन्तु सत्य तो सत्य ही रहेगा । वह कभी झुठलाया नहीं जा 
सकता । 


४५ ४५ 4 
प्राचीन कालीन हिन्दू एकता के सूत्र 
हिन्दू सरक्ृति फो व्यापकता- 
हमारे प्र्थ इस तथ्य को प्रमाणित करते हैं कि हिन्दू संस्कृति बहुत 
व्यापक और प्राचीन है । यह अनादि काल से चली भा रहो है और 
विश्व में सवेत्र हो फैली हुई है । समय के थपेडों ने इसके रूप बदलने 
का चाहे जितना प्रयत्न किया हो, फिर भी यह अपने मूल स्वरूप को 
नहीं छोड सकी । 
गह भी एक तथ्य है कि मरेष्य जाति की उत्यत्ति का इतिहास 
सृष्टिकर्ता ब्रह्मा के प्राकदय से आरम्भ होता है। यद्यपि ब्रह्मा को सभी 
प्राणियों का उत्तत्तिकर्त्ता माना जाता है, फिर भी उनके पुत्र मरीचि 
' मनुष्य ही थे। मरीचि के पुत्र कश्यप की दो पत्नियाँ थीं, दिति और 
बदिति । दिति पे जो सन्तान हुई, वह दैत्य और अदिति की सन्तान 
आदित्य अर्थात्‌ देवता कहलाई । जब जरा ध्यान दीजिये इस बात पर 
कि देत्य और देवता मे वशगत्त कोई भेद नही है । फिर भी उनम्रे 
स्वभाव की भिन्‍नता ग्रह-कलह का कारण बनती रही | जिनमे क्षधिक 
उग्रता थी दे अपनी लोक प्रियता खो बैठे और जिनमे सतोगुण को 
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अधिकता के कारण जश्ास्त थी, उतका समाज में सम्मान भी अधिक 
रहा । 


दिति को जी सन्‍्तान दैत्य कही जाने लगी, उसमें त्तामसी गुण 
अधिक रही हो | अदिति की सन्तान देवताओं में शान्तिप्रियता, स्थाय- 
प्रियता और धर्म के प्रति अधिक आस्था रही होगी । वे लोग 'घुर' कहें 
जाने लगे । अब जो सुर से भिन्न रहे, उन्हें 'असुर कहा गया। इस 
प्रकार देत्यों को गसुर या राक्षस के नाम से भी जाता जाने लगा! 
किल्तु 'राक्षस' का अर्थ रक्षा करने वाला भी है। इससे प्रतीत होता है 
कि दैत्थ लोग देवताओं के अथवा संसार के अच्य प्राणियों के रक्षक रहे 
हों, इस्तीलिये राक्षत कहे जाते हों । 


और 'बयुर' शब्द छा अर्थ भी कुछ विपरीत नहीं बनता । वेदों में 
ही असुर शब्द का प्रयाग ईश्वर, इन्द्र, अग्ति या वरण ज्ादि के लिये 
हैगा है। महाभारत में भी कही-कहीं ऐसा देखने में आता है । वस्तृत; 
यह लोग भी बहुत शक्तिशाली, विद्या-सम्पन्न और शायद तान्च्रिक या 
मायावी भी रहे हैं। माया का प्रयोग देवता भी करते रहे हैं, दैत्य भी, 
इसलिये दैत्यों को एक दम समाज विरोधी ही क्यों मान लिया जाय ? 
अच्छे-बुरे सभी में होते हैं । पुराणों में देवताओं के आचरण पर प्री 
जांछन मिलता है। देवराज इन्द्र के बनाचार के अतेक कथाएँ" मिलती 
हैं | दैत्यों में भी अच्छे बाचरण के तथा भगवान्‌ के भक्त हुए हैं। 
प्रहेनाद दैत्य हो थे, राजा बलि नी उद्हीं के वंशज थे, जिन्होंने अपना 
सर्वस्व दान कर दिया। महाभारत कालीन शाल्व भी दैत्य था और 
शायद आपको पता हो कि सावित्री का पत्ति सत्यवान भी उसी बंश में 
उत्पश्न हुआ था । देत्यवंशी घुमत्सेन के पुत्र इसी सत्यवान को देवापि 
नारद ने सूर्य के समान तेजस्वी और देवगुरु दृहस्पति के समान मेधावी, 
इन्द्र के समान समर्थ और पूथिवी के समान क्षमा (धारण) गण सम्पन्न 
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कहा था। इसी सत्यवान को पत्नी संक्ार प्रसिद्ध पतिग्रवा साविभी थी, 
जो राजयोगी महाराज शिवि के वंश में उत्पन्न हुई थी । 

इसका तात्यय॑ स्पष्ट है कि देव-दैत्यो मे वंश की देष्टि से तो कोई 
भेद है हो नही, उनमें परस्पर में सम्बन्ध भी होते रहे हैं । आज सुर, 
असुर जातियों के विषय में चर्चा प्रायः नहीं होती. करोकि इनका 
अस्तित्व पुस्तकों मे ही दिखाई देता है । फिर भी दो शब्द इस समय भी 
हेष दृष्टि के विपप्र बने हुए हैं, वे हैं म्लेच्छ ओर यवन । इन शब्दों को 
प्रयोग हिन्दुओं मे भिन्न लोगो के लिये किया जाता है) किन्तु हिंदुओं 
में भी जो उग्र प्रवृत्ति के या भ्रष्ट आचरण बाले व्यक्तियों के लिये भी 
प्राय. स्लेच्छ कह देते हैं। अउने ही घरो मे कप्ी-रुभी किसी की उम्रता 
से रष्ट होने पर उमके प्रति स्लेच्छ शब्द का प्रयोग किया जाता बहुते 
बार देखते हैं। 

किन्तु स्लेछ्छ या यवन शब्द भी किसो प्रकार घृणात्मक नहीं हो 
सकता । इन शब्दों का प्रयोग पहिले भी होता रहा है। राजा ययाति 
का नाप तो बहुतो ने सुठा होगा, जिन्हे बडें-बडे यज्ञादि शुध कर्मों के 
फल स्वरूप स्वर्ग की प्राप्ति हुई थो । किन्तु अभिमान के कारण इन्हे 
स्वर्ग से पिया दिया गया था। इनके घोपतो ने जब अपने गाना की स्वर्ग 
से णिरते देखा तो अपने तपोबल से पुनः स्वर्ग में पहुँचा दिया । 

इन्ही राजा ययाति के पाँच पुत्र थे -यदु, तुरवंछु, दुछ्य, बतू और 
'%। समसे बड़े पुत्र यदु का वश तो बहुत ही विष्यात हुआ जिसमे स्वयं 
भगवादु चामुदेव कृष्ण हुए थे । किन्तु दूसरे पुत्र तुर्वेसु के पुत्र थवन हुए 
मौर चौथे पुत्र अनु की सस्तान स्नेच्छ हुई। महाभारत के आदि पर्व में 
हो इसका उल्लेख है--- 


यदास्तु यादवा जाता तुर्वसोर्यवनरा: स्मृता:। 
दु्यो सूता; तु वे भोजा अनोसतु म्लेचच जातय' ॥ 
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“यदु के पुत्र यादव हुए ठुर्वंसु के यवन, द्रुह्म के भोज और जनु 
के म्लेच्छ जाति दाले पुत्र हुए।7 


अव आप किससे घुणा करेंगे ? किसे अपने से भिसन मानेंगे ? न तो 
दत्य, राक्षस, अमुर ही अपने से भिन्‍न हैं, व स्लेच्छ और यबत ही। 
सक्ी मनुष्य हैं, वरव मनुष्य नहीं हिन्दू ही । यह इतने ढेर सारे विधर्मी 
दिख्वाई देते हैं, वे सब कहाँ से उत्पन्न हुए ? उनके पूर्वज तो बे ही हैं, 
जो हमारे थे १ श्रीमद्भागवत्त के द्वारा भी हमें प्रतीत होता है कि जो 
राजवंश में उत्पन्त हुए व्यक्ति किन्‍्हीं कारणों से विरक्त हो गये वे भारत 
'धर्ष में ही नहीं रहे. उनमें से कुछ भारत से बाहर अन्य देशों में भी चले 
गये । उन्होंने च्हा अपना निवास बचाया गौर उनके साथ णो लोग गये, 
थे भी बहीं वस गये । जब बसे तो उत्तकी दिनचर्या, उनके विचार आदि 
पर भी देश-काल का प्रभाव पड़ता आवश्यक था । 


आपने सुवा होगा कि ईरान का पदच्युत राजवंश अपने को आयेत॑ 
सम्राट कहता था। आयेन सम्नाद्‌ कर्थात्‌ क्षार्य बंश (हिन्दू वंश) से 
उत्पन्त बादशाह । इसका अर्थ है'कि वह मूल रूप से तो हिन्दू हो था, 
उसके पूर्वज वहाँ पहुंचे होंगे कम्नी और धीरे-धीरे वहाँ की बोली-भाषा 
भी क्षपता बैठे होंगे । वर्तमान में ही देखते हैं कि एक प्रदेश का व्यक्ति 
जब दूमरे प्रदेश में रहने लगता है, तो उसकी आदत में वहाँ की भेष- 
भूषा, भाषा आवि आ ही जाती है। अंग्रेज जब भारत में आये थे, तब 
वे भी प्रायः भारतीय भेष-घूषा सें रहते थे बौर यहाँ की बोली भी बोलते 
थे । वर्तमान समय में शी वहुत-से विदेशी संस्कृत, हिन्दू, उट्ढं' आदि 
भाषाएं ठोक प्रकार से वोले लेते हैं । 

शायद आपको पता हो कि आल्ध्र. पुण"्डू, शबर, पुलिन्द और सृतिब 
चामक जातियों के पुरखा विश्वामित्र थे । उनके अनार्य बनने की भी 
एक सजेदार कहानी ऐतरेय ब्ाहाण में मिलती है कि उन्होंने शुनः शेष 
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भाई ने माना, इस कारण विश्वामित्र ने उन्हें शाप दिया कि तुम अनाये 
हो जाओ । तभी वे अनार कहे जाते लगे | 


अत्यन्त क्र, अस्याचारी, आताताइयो के प्रति शान्ति प्रिय मनुष्यों 
में मशान्ति, असन्तोष ओर विद्रोह भाव होना स्वाभाविक है । चाहे वे 
भाव दमन चक्ष के द्वारा दबा हो दिये जाँय | इस देश को उप्र प्रकार के 
दमन चक्र का वहुत बार सामना करना पडा है । ईप्ता से पूर्व की तीसरी 
सा चौथी शी मे भारत पर शको, यवनो, कुशाणो, हुणों आदि के आधा 
मण हुए | इनमे ग्वर्नों का तात्यं ग्रीक लोगों से है। डिन्‍तु थे यहाँ 
आकर आयंत्व ग्रहण कर बैठे । 


यथपि यह सब्र जातियाँ अत्यन्त हिंसक, क्र एवं असम्प थीं, और 
उन्होंने यहाँ आकर बहुत बवरता दिखाई। किन्तु यह हमारी धदार 
संस्कृति का हो प्रभाव था, कि वे भारतीय ढाँचे में ऐसो ढली कि कुछ 
ही पीढियों में सुप्स्क्ृत बन कर हिन्दुओ मे मिल-सी गईं। उन्होंने थे 
सभी आवार-विचार स्वीकार कर लिये जो हिल्ुओ के थे, जैसे कि 
ब्राह्मण भोजन कराना, दान-पुण्प करवा, कथा आदि सुनना । बरभिप्राव 
यह कि उनके आचार-विचार्रों में हिन्दुओं से घिल्वता ने रही और वे एफ 
प्रकार से भारतीय ममाज के अड्भू ही वन गये । यह तब्य अनेक शिक्षा 


लेखों से, विजय स्तम्भो से तथा उपनब्ध प्राचीन सिक्‍डे जादि से सहज 
ही प्रमाणित हो जाता है । 


इस विषय में इतना कथन ही पर्याप्त होगा कि उक्त तथ्य प्रायः 
इसके सूचक हैं कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, सुर, अघुर, देवता, दैत्य, मनुष्य 
बादि सब एक ही वश के रहे होगे । गुण, कर्म और स्वभाव से उनमें 
जाति-भेद की कल्पना हुई होगी | इनमें दिवह सम्बन्ध की। किसी 


जाति-बन्दन के बिना होते रहे होंगे। राजा ययाति क्षत्रिय था गौर 


उसकी पत्नी देवयानी ब्राह्मण की पृत्री। इससे यह समझा जा सकता है 
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कि प्राचीन काल में विवाह्मदि में भी कोई जातिगत विशेष बाधा न 
थी 
हिन्वू धर्म की सहिष्णुता- 

हिन्दू धर्म में सदा से ही सहिष्णुता रही है। उसमे सदगुणों को 
ग्रहण किया है तो देने में भी कंजूपती नहीं की है। ईसाई मिश्तरियों के 
समान हिन्दू-मिशन भी धर्म-प्रचार में कभी तत्पर रहता था। हिन्दू 
विद्वान घर छोड़ कर देश-विदेशों मे घुमते रहे हैं अपने महर्षि अगस्त्य 
की महिमा के विषय में पढ़ा-सु्ता होगा, जिन्होंने पुरे समुद्र को अंजुली 
अर-भर कर पात कर लिया था। यह अगस्त्य मुनि काशी के निवासी 
थे, किन्तु हिन्दू धर्म के प्रचारा्थ ही घर से चल पड़े और उन्होंने अनेक 
आश्मों की स्थापवा करते हुए रामेश्वरमु तक धर्मध्वजा फहरा डाली । 
जब भगवान्‌ श्रीराम लंका-विजय के लिये उधर गये, उससे पहिले ही 
अगस्त्य अपना काय॑ पूरा कर चुके थे | यद्यपि उघर जो राक्षस रहते थे, 
वे उनके इस काय॑ से अप्रसन्‍्तर थे, इसलिये उन्होंने वार-वार उन आश्रमों 
को नह&-प्रष्ट करने का प्रयत्न किया । किन्तु ऋषिगण पीड़ित होकर भी 
हार मानने वाले नहीं थे। स॒क्ष्म लोग उच आश्रमों को नष्ट करते और 
ऋषिगण उन्हें पुनः व्यवस्थित कर लेते थे । 

प्राचीन ऋषियों ने अत्याचारों को बार-बार सहन किया और साथ 
ही यह प्रयत्न भी किया कि वे उनके यज्ञादि कर्म में सहायक हों। 
चमत्कार को नमस्कार तो सदा ही होता रहा है, ऋषियों के चमत्कारों 
से राक्षत भी चमस्कृत और भयश्नीत रहते थे। वरन्‌ कोई-कोई राक्षस 
तो ऋषियों से यज्ञादि कर्मो की दीक्षा भी लेते रहते । 


रामायण से यह ज्ञात होता है कि रावण स्वयं भी मंत्रज्ञ और 
तान्च्रिक था। वह यज्ञादि भी किया करता था । उसने अनेक ग्रन्थों के 


भाष्य भी किये थे, जिनमें उसके गायत्री-भाष्य तथा अन्यान्य ग्रन्थ अब 


प्राचीन कालीन हिंदू एकता के सूत्र [. ३४ 


क्षी उपलब्ध है । उसकी लका मे वेदमंत्र सुने जा सकते थे, घामिक 
अनुष्ठान भी देखे जा सकते थे। किन्तु उसकी तामसी प्रवृत्ति से प्राणिमात्र 
क्षुब्प था | वह शिव-भक्त होता हुआ भी, अपने स्वभाव से विवश था 
उत्पीडत करने के लिये । 

रावण ने सीता का अपहरण किया था, यही उसके विनःश में मुख्य 
कारण था। यद्यपि रावण के परिवारीजन इस कायय मे उत्तसे सहमत 
नहीं थे तो भी उसकी भाज्ञा तो पालन करनी ही थी। उधर समस्त 
ऋषि-मुनियों भर धामिको की सहानुभूति श्रीराम के साथ थी। करोडो 
बन्दरो का राजा सुप्रीव और महाबली हनुमाव राम के साथ हुए। 
रावण के पतन में यह सभी राम के सहायक थे । 

यह नेता युग की घात है। कृष्ण द्वापर के अन्त में हुए थे | अब- 
तारो का प्राकट्य युगान्‍्त मे ही ह/ता है, जिम्तसे कि पृथिवी पर बढा 
हुआ भार हल्का हो सके श्रोकृष्ण तो युग-युग में प्रकट होने की घोषणा 
ही करते हैं । जो काये भगवान्‌ राम पुरा न कर सके, उसे भगवाद्‌ 
कृष्ण मे पूरा किया । इसका यह अर्थ नहीं कि राम उसे कर नही सकते 
थे, वरन्‌ जब जैसी आवश्यकता होती है, तभी कोई कार्य किया जाता 
है । श्रीकृष्ण ने समस्त राष्ट्र को एक सूत्र में बाँधने की आवश्यकता का 
अनुभव किया, इसीलिये उन्होने ब्रज तो छोडा ही, मथुरा नगर भी छोड़ 
दिया। क्योकि मथुरा में रहते हुए वह कारये नही किया जा सकता था, 
जिसे वे करना चाहते थे । 

फिर मथुरा सभी शप्‌-समूह के लिए आकर्प ण का केन्द्र बने गया 
था। कत-पक्ष के सभी राजे-महाराजे कृष्ण, बलवात ओर उपम्रसेन को 
मार कर राजधाती को हथियाने के फेर मे थे । यह तथ्य कृष्ण की दृष्टि 
से भी दिया न था, इसलिये उन्होंने अपना समस्त परिवार और परिकर 
वहाँ से हटा कर द्वारिकापुरी मे भेज दिया । वहाँ रह कर ही वे अपने 
उद्देश्य की पूति ठोक प्रकार से कर सकते थे । 
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एक राष्ट्र सत्ता के संगठक-श्रीकृष्ण 

समूचे राष्ट्र को एक सूत्र में बाँधने की दिशा में श्रीकृष्ण का कार्य 
अनुपम है। उन्होंने पाण्डवों के द्वारा राजसूय यज्ञ करा कर सब राजाओं 
को एक झणड़े के तीचे बैठा दिया । उसके लिये भारतवर्ष के मध्य में ही 
इन्द्रपस्थ की राजधानी हस्तिनापुर थी, किन्तु यह दोनों ही स्थान व्तेमाव 
दिल्‍ली के समीप हैं। प्रथिबीराज चोहान तक दिल्‍ली की राजगदुदी 
हिन्दुओं के हाथों में रही । 

श्रीकृष्ण ने युध्िष्टिर को सार्वभौमिकता करने का पुरा प्रयत्व' 
किया । यद्यपि इसमें व्यवधान पड़ा महाभारत के रूप में, तो भी जब 
महाभारत युद्ध में कौरव गण हार गये तब उन्होंने उन्हीं से अश्वमेध् यज्ञ 
करा कर समस्त भारत वर्ष में ही नहीं, भारत से बाहर भी पाण्डवों की 
प्रभू-पत्ता स्थापित करा दी । 

युधिष्ठिर के पास न कोई अधिक शक्ति थी, न शौर्य और हृढ़ता ही 
थी । किन्तु अकेले कृष्ण के भरोसे रह कर ही पॉंडवों ने विश्व-विजय 
करली, जिससे सभी संसार को एक सूत्र में होने का बड़ा भारी कार्य 
सम्पस्त हो सका । 

श्रीक्षप्ण ने वेद-समस्त धर्म को अधिक महत्त्व दिया । उनका गीता- 
शान इतना अनुपत्त है कि उसमें सभी धर्म शास्त्रों का, उपनिषदीं का, 
स्पृतियों का सार आ गया है । चह ज्ञान आज भी इसना अनुप्त और 
उपयोगी है कि उसके प्रति केवल भारतीय विद्वान ही वहीं, विभिन्न देशों 
के विद्वान्‌ भी अत्यधिक आकपित हैं । यहाँ तक कि गीता का अनुवाद 
चहुत-सी भाषाओं में हो चुका है । 

इस भकार श्रीकृष्ण हिन्दू-ध्म के महाव्‌ प्रवत्तक रहे हैं, उन्होंते 
अपने उपदेशों में जो ऊुछ कहा था, वह मानव जाति के लिये आज भी 
महत्वपूर्ण है । बस्तुत: उनका मत इतना उदार है कि अन्‍य किसी धर्मा- 
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चाय का शायद ही रह हो । उन्होने जो कुछ भी कहा, उप्ते जीवन में 
ख्ब भी उतारा जा सके तो सचझुच हो एक नई क्रान्ति हो सकती है । 

भारत वर्ष में आय (हिन्दू) तो रहे ही हैं बताये भी दाही-कही थे 
ओ और उससे अधिक शक्तिशाली भी २ श्रीकृष्ण से हिन्दू-कस्याओों से तो 
(विवाह किया ही, अताये-कृत्याओ से भी विवाह-सम्बन्ध स्थापित किया । 
उन्होने अनाय॑ जामबन्त की कर्ण जास्ववती से विवाह किया, वह 
उनकी प्रमुद दाठ रानियो में ऐ्रे ही एक थी। इस प्रकार उनकी दृष्टि 
से उस अनाये-कस्या का महत्व भी कम नहीं शा २ 

नरकासुर नामक अनाय॑ राजा से हारो स्त्रियों का अपहरप किया 
था, श्रीकृष्ण ने तरकासुर को मार कर उप सभो स्त्रियों को मुक्त किया 
और उनकी प्राधंना पर उन्‍हें अपने भवन मे भेज कर विवाह कर लिया । 
हिन्दू समाज के कट्टर हृष्टिकोच के कारण बे स्थियौँ नरकसुर के बरधन 
से मुक्त होकर भी समाज द्वारा हैय और बहिष्कृत हो रही भाती। 
इसलिये कृष्ण हास उन्हे अपनाया जाना समाज-सुधार का भी एक अग 
हो माना जा सकता है । 

इससे र्पष्ठ है कि जो लोग कृष्ण पर अधिक भोगवादी होने का 
आरोप लगाते हैं, थे वस्तुतः श्रम मे ही हैं। यदि उन रित्रयो को वे ने 
अपनाते ती उन्हें कोई भी स्वीकार करने को तैयार नम होता । मदि कोई 
स्वीकार करता भी तो वैध्ता सम्मान कदापि न दे पाता । 

प्राय: सभी विद्वाद्‌ ऐसा मानते हे कि शिभुपाल और जराप्तस्पत जैसे 
महाबली राजा भी असुर थे | किन्तु वे हिन्दू सस्कृति के परम पोषक 
बनते ये । शिशुपाल उनको बुआ का पुत्र माना जाता था, कित्ु विद्वेपो 
होने के कारण उसे अपने प्राणो से हाथ धोना पड़ा। 

जरासन्ध् तो यज्ञ करने वाला और दानी भें था। उससे याचक 
जो कुछ माँगता वही देता था। किसी को खाली हाथ नही लौडने देता 
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था जब बह श्रीकृष्ण से पराजित होकर गिरिक्रज नामक स्थाव में रहता 
था, तंव कृष्ण भीमसेत के साथ उससे युद्ध माँगने के अभिप्नाय से उस्की 
यश्ञशाला में ही गये ये | जरासन्ध उन्हें पहिचात गया था वो भी अपने 
बचन से विमुख नहीं हुआ । उसने उसके साथ युद्ध करता स्वीकार कर 
लिया औौर मारा गया । 


वाणासुर तो नाम से भो असुर प्रतीत होता है। वस्तुत: वह अनार्य 
बाणासुर प्रस्तिद्ध महावली था। कृष्ण के पौम धनिरुद्ध ने वाण'सुर की 
काया से विवाह किया। इससे स्पष्ट है कि कृष्ण में विधाह-सम्बन्धों में 
आर्य-मनाये, एवं जाति, वंश आदि के बन्ध्रनों को तोड़ कर सामाजिक 
एकता के छिये कुछ कप्त कार्य नहीं किया था। 

वैदिक काल सबसे प्राचीन माला जाता है । उससे पहिले न कोई 
संस्कृति का पता चलता है, न इतिहास का ही । उप्के बाद रामायण 
भौर महाभारत का समय आता है । वसतुतः यह दोनों ही ग्रल्थ हमारे 
लिये अनुपम हैं और इतिहास रूप में भी उनका ही महत्व है । यदि उप्त 
कोल का इतिहास कहीं अन्यत्र मिल सके तो हो श्कता है कि कोई तई 
जानकारी प्राप्त हो सके । किन्तु वर्तेमाव समय में तो लोग बेद, शास्त्र, 
रामायण, महाभारत आदि को भी कल्पना मानने लगे हैं । किन्तु, वे यह 
नहीं जानते कि भारत का प्रादीन गौरव इन्हीं ग्रथों में छिफ्र है । 
पुराणों का विशेष सहुत्व- 


कुछ लोग पुराणों को बहुत वाद की रचना मामते हैं, किन्तु अभी 
कक ऐश निर्णय नहीं हो सका कि उन्हें कब रचा गया ? कुछ लोग त्तो 
वेदों की रचना ही ईसा से कुछ शताब्दी पहिले की बताते हैं । यद्यपि 
उनकी इस मान्यता में अधिक ढल नहीं मिलता, फिर भी यदि ऐसा ही 
खान, लें तो क्या यह सम्भव नहीं कि पुराणों की रचना पी वैदिक काल 
मे ही हो गई। श्रीकृष्ण को स्वधाम पघारे हुए अभी पाँच हजार से कुछ 
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ही बधिर वर्ष हुए हैं । त्तव पुराणों की रचना उनके बाद हुई हो, यह 
तो महज झप से मान्य है, किस्तु देदो को रपता कृष्ण काल के बाद हुई 
डी यह सथ्यों मै परे ही हो राकता है ३ 

कुछ विद्वार तो ऐएा ही मारते हैं कि पुराणो कौ रचना समय- 
खमय पर होती रही है । जब जो अनतार हुआ, तभी उसके गुपण-कर्मो 
ले पुराण झा रूप ले लिया २ डिन्‍्तु यह नही कहा जा सकता कि ये रच> 
नाएँ उसी समय की गई हो । स्योकि ठग दियो लिखने छो प्रवृत्ति बहुत 
कम थी ढौर सझी वृत्तान्द परम्परा से खुदाये णाते थे।। भुरु को जो 
कुछ याद रहता, बह शिप्य सुदचा भौर शिष्य को याद रहता, वह उसका 
शिष्य सुतता 4 इस प्रकाए किसी भी श्ञान या किसी भी घटदा का स्मृति 
ईयाददाश्त) के आधार पर चलना हो संभव था और इस कारण उत्त 
घटना का क्रम कुछ परिदर्तत-परिवर्धेन या सकेप थी होना छवा- 
आविक भा । 

इस प्रकार पुराणों को भी हम तिरो कल्पना नहीं मान सकैते | 
चनझे वर्णित घटनाएं किन्‍्ही आधारो पर ही हो सकती हैं । उनमे जिन 
स्थानों का बर्षन मिलता है, उनमें से वहुत-से स्थान अब भी विद्यमाद 
हैं। बहुतो के खण्डहर मिलते हैं, त्तो वहुतों के नाम बदल गये हैं । बनेक 
स्थान लुप्त भो हो गये हैं 4 

इसलिये पुराणो मे भो इतिहास विद्यमान है। इस देश को मूल 
च्स्क्ृति देदो मे, उपनिषदो मे, ब्राह्मण ग्रन्यों भे तो है ही, पुराणों मे भी 
डसके किसी न किसी रूप में दर्शन होते हो हैं । 

ओर हम समसप्तते हैं क्नि हमारे सभो शास्त्रों ने तो हिन्द धर्म को 
जितना हड करने का काये किया हो, पुराणों ने भी इध दिला से कम 
फाम नही किया। पुराणों के द्वारा पारस्परिक एकता के भाव जागत्रत 
हुए, विशेष कर इस रूप में भी कि शिव, विष्णु, ब्रह्मा, इन्द्र. देही आदि 
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की भिन्‍तता दिखते हुए भी अनेक स्थानों पर उनकी एकता का प्रतिपादत 
हुआ है । 

किन्तु वैदिक धर्म जब धर्म-प्राण जनता के लिये श्रद्धा और विश्वास 
का परम साधन बना हुआ था, तभी कुछ लोगों को उसके प्रति कुछ 
अश्रद्धा भी उत्पन्त हो गई। जब लोगों में महत्वाकांक्षा जाग्रत होती है, 
तब वे अपता महत्व बताने के लिये नई-नई विचारधाराओं को जव्म 


देते हैं, और तब वे विधाराधारा ही मत-मतान्तर का कारण हो 
जाती हैं। 


इसी कारण भारतवर्ष में ही वौद्ध घमं और जैत धर्म का भारस्भ 
हुआ, जिएमें सभी विचारों और जातियों के मनुष्य दीक्षित होने लगे। 
उन धर्मो में कुछ विशेषताएं भी थीं, जिससे लोगों भें आकर्षण भी 
बढ़ने लगा । उन धर्मो के प्रति आकर्षण वृद्धि देख कर कुछ विद्वानों को 
लगा कि धार्मिक लोग वैदिक घर्भ से हत्ते जा रहे हैं, इसलिये उन्होंने 
भागवत-घर्म का आरम्भ किया भर भगवद-भक्ति का प्रचार होने लगा । 
उसमें भावनात्मक छप से भजन-संगीत, भोग-राग, आरती आदि की 


जो व्यस्था की गई, उसमें बहुत आकर्षण था, इसलिये लोग अब इधर 
भी झुकने लग्रे । 


ऐसे ही समग्र में जगद्गुरु शकराचार्य प्रभृति बिद्वावों ने धर्म सम्बंधी 
दिग्विजय का बीड़ा उठाया औौर वे साकार के साथ निराकार को लेकर 
चले | उन्होंने बीद्धपत के भिद्धान्तों से ही उठ्त मत की काट की । किन्धु 
अनेक विद्वान्‌ मानते हैं कि जयदुगुरु शंकराचार्य प्रच्छन्‍त रूप से बोद्ध 
हो थे। 

किन्चु पुराणों ने अवतारवाद की श्योखला चलाई । उन्होंने लोगों 
को वैदिक मत से विमुख होते देखा तो ब्रह्मा, विष्णु, शंकर, गणेश, राम, 
इध्ण, दुर्गा आदि के चरित्रों की रचना की और उत्तका कथा झूप में 


प्राचीन कालीन हिन्दू एकतः के सूत्र ] [ ४१ 


चर्णन कर लोगो की श्रद्धा जमाई । किन्तु इनमे चेदो को अमान्य नही 
किया गया, वरव्‌ उन्हें वेद-सम्मत ही कहा गया। इससे एक लाभ यह 
भी था कि वेदवादी विज्ञजन भी उनकी ओर किसी न किसी रूप में 
आकर्षित रहे | श्रद्धालु लोगो ने समझ लिया कि थुराणों के रूप मे 
रचित भक्ति-साहित्य से किप्ती प्रकार का अद्वित तो द्वोगा ही नही । 

फिर भी कुछ लोग पुराणों को कल्पना मात्र बताने लगे। उनके 
मत में ऐसा होना सम्भव ही नही है । किन्तु पुराणो मे लिखी जित घढ- 
नाओ और चमत्कारो को लोग असत्य मानते रहे, विज्ञान ने उन्हें मौर 
भी अप्तमंजस मे डाल दिया है। प्रप्रोक्ति विज्ञान ने जिन चमत्दारी मावि- 
ध्कारों को किया है, वे भी मनुष्यो को आश्चय मे डालने वाले हो सकते 
है। जिन बातो को आज से पचास दर्ष पहिले असम्मव समझते थे लोग, 


दे बातें, वरन्‌ उनसे भी अधिक इस विज्ञान युग मे प्रत्यक्ष देखने-सुतने में 
आने लगी हैं। 


कथाओं फा उहू श्य समाज-निर्माण रहा है- 

बेद, पुराण, उपनिवद्‌ सभी मे ज्ञान के अतिरिक्त घटनात्मक वर्णन 
भी मिलते हैं। घटनाओं का वर्णन तत्काल भी किया जा सकृता है और 
बाई में भी। सत्युग मे घटिव घटनाएँ उस समय भी कही जाती रही 
होंगी, आज भी कही जाती हैं । इस प्रकार यह मात्रा जा सकता है कि 
चेद, उपनिषद्‌, पुराण आदि मे वणित घटताएं या कथाएँ बहुत प्राचीन 
हो प्कती हैं । शायद इतनी प्राचीन कि बेदों, उपनिषदो, पुराणों आदि 
की रचना म भो पहिले घटित हुई हो । 

किन्तु सभी कथाओं और घटनाओ के वर्णन मे मुख्य उद्दे श्य रहा है 
समाज-तिर्माण । वस्तुत. किसी भी सद्‌ ग्रन्थ का यही उद्देश्य होना 
चाहिये । हमारे प्राचीन ऋषि-मुनियो ने इसी भावना को हृष्टिगठ रखा 
है । किन्तु जहाँ उपाध्षता का प्रश्न है, वहां निराकार ब्रह्म के उपासक ये 


ब्रा [ हहन्दू एकता का प्र्तीक-ओंकार 
ही होंगे जो ज्ञान से युक्त हों | जो आत्मा-परमात्मा में बभेद मानते हुएः 
आत्मोन्लति के लिए ही प्रयत्तशील हों | 
पर सामान्य स्त्री-पुरुपों को तिराकार में जाकर्षण प्रतोतः नहीं 
होता । दे साकार उपासना में हो श्रद्धा-विश्वास रखते हैं भोर यही 
कारण है कि भारतवर्क में सर्वत्र शिव की, राम की, कृष्ण की, हनुमारा 
की और दुर्गा आदि देवियों कीं पूजा की जाती! है ।करवु इसमें से सधिका 
थे अधिक देवता विदेशों में मी पूजे जाते हैं । 
गणेश तो आदि देव माने ही गये है । कोई भी अनुष्ठान हो, पूजन 
हो. मांगलिक कार्य हो, ग्रगेश का पूजन सर्वे प्रथथ किया जावगा । इससे 
एक तथ्य यह भी स्पष्ट होता है, कि गणेश-पूजन को सर्वमरान्य बना कर 
सम्भवत: समूचे हिन्दू सभाज को भावनात्मक दृष्टि से एक सूत्र में पिरोते 
का कार्य किया गया हो । 
यह सनी बातें अधिक सूझ-्यूझ की हैं। शायद आपको पता हो कि 
गंगेश-पुजा के भारत वर्ष से बाहर, अच्य देशों में भी पूजे जाने के प्रमाण 
मिलते हैं। कुछ लोगों की मान्यता है कि गणेश और हनुमान दोनों ही 
भकार के प्रतीक हैं । उनके आकार लगभग से हीं वत्र सकते हैं और 
जब हम गणेश ओर ओंकार की एकता के वियय में सोचते हैं तब तो 
यह श्रमाण भी समुपस्थित होता है कि सभी पूजा-उपासनाओं के आदि 
में गणेश को सदाते हैं तो सभी मंत्रों के आदि में ऑकार को लगाते हैं । 
गंणेश-पुजा के विना कभी किसी पुजन का आरंध्र हहीं होता और भोंकार 
कै विना कोइ मंत्र फलदायक नहीं होता | इससे यह तथ्य सहज हो 
समझा जा सकता है कि गणेश और कार दोनों से ही उपासना के 
छेंत्र में एकता स्थापित करने का बड़ा भारी काम किया है । 
वेदों ने तो जितनी ज्ञान-वृद्धि को, बह की ही । उपनिषदों और 
ब्राह्मण ग्रस्थों ने भी उन्हीं का अनुकरण. अनुशीलन किया | किन्तु समाज 
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को एक़त्रित और संगठित करने में पुराणों ने अत्यधिक कार्य किया है । 
जो आकर्षण वैदिक देवताओं और उनके पूजन में नही था, बह पौराणिक 
देवताओं मे सहज ही उपलब्ध है । 

आधुनिक प्रकार की उपासनाओं में भक्ति को मुख्य स्थान प्राप्त है। 
बाल्मीकि ने रामायण +खी, उससे भक्ति का अधिक प्रचार नहों 
सका । वाल्मीकि के बाद भी वहुत-सी रामायणें लिझो गई' उन सब में 
अधिक भ्रचारित हुई तुलसी-रामायण, जिसका पाठ अव अनेक प्रदेशों मे 
सुना जाता है । किल्तु राम का चरित्र एक सीमा मे रहा है, उसमें इतना 
विस्तार नही है, जितना कृष्ण के चरित्र में है। पुराण कारो ने कृष्ण 
की विभिन्‍न अनुपम लीलाओ का वर्णन भी मुख्य रूप से किया हे । इससे 
लोगों मे क्रृष्ण के प्रति आकर्षण भी अधिक बढा हैँ ! यहाँ तक कि अमे- 
रिका, ब्रिटेन प्रभृति पाश्चात्य देशो मे भी कृप्ण-मन्दिर बन गये है और 
वहाँ “हरे कृष्ण, हरे कृष्ण, कृष्ण-कृष्ण हरे-हरे को मधुर ध्वनि गूजती 
"रहती है । 


अमेरिका मे तो अहुत्त बडे क्षेत्र मे एक न्यू वृन्दाग्न नामक उपदगर 
ही बस गया है । भारतीय साधु, सन्त भक्ति वेदान्तजी के श्रयत्न मे 
श्रीकृष्ण-भक्ति के प्रचार मे वहाँ बहुत कुछ कार्य हुआ है और वहाँ के 
लोगो ने समझा है कि यदि कुछ शान्ति मिल सकती हैँ जीवन मे त्तो 
कृष्ण की उपासना से ही मिल सकती है । 

और इस प्रकार की मान्यता मे कृष्ण की गीता भुख्य रूप से आक- 
पंण का विंपय रही है । उसमे श्रीकृष्ण ने मनुष्य जाति के उत्थान के 
लिये बहुत कुछ मार्ग प्रशस्त किया है । गीता के दूसरे अध्याय से अठा- 
रहवें अष्याय पर्येन्तर सभी कथन अत्यत उपयोगी, ज्ञानगम्य और कर््तंत्य 


झूप है। उससे हम लोकिक और पारलोकिक दोनो स्थितियों में उत्कर्प 
को प्राप्त हो सकते हैं । 


घट है [ हल्दू एकता का अर्ीक-मकिट 


यद्ञपि भीता में भी बहुत-सी बातें इतनी महन हैँ कि सामासख रूप 
से समझने में नहीं आती । फिर भी मोटे तौर पर यह तथ्य भी किसी से 
छिपा नहीं रह सकता कि कृष्ण जो शी कहते हैं कपने में ईएबर से अभेद 
सास कर कहते है । उन्होंने स्पष्ट रूप से कहा है कि सभी अच्छी-बुरी 
वस्तुओं में जहाँ जो कुछ शी विशेषता हैं, बह मेरी हो है + ह 


देवताओं को अभिन्‍नता से एकता को ओर- 

विंजयाकांक्षी हिन्दू समस्त भारत भुभि पर अधिकार करने की दृष्टि 
से सवंत्र फैलने लगे । उत्तका विक्दय था कि हिमालय पर्चेत से समुद्र 
तद पर्यन्त स्थित छोटे-छोटे राज्यों और बस्तियों को एक राष्ट्र के रूप में 
संगठित किया जाय । इसो उद्दिश्य से उन्होंने समस्त भारत महाद्वीप पर 
अपना फैलाव क्रिया, किन्तु प्रयत्न यह किया कि सव में पारस्परिक 
मतैक्य रहे, विरोध त रहे । कम से कम धर्म के मामले में तो सब एक 
मत हो जाय । यदि धर्म विपयक्ष एकता रहती है तो विरोधाभास मिटने 
लगता हैं ओर अपनत्व भाव का चिकास होता है जब्च सब को एक साथ 
रहना है तो उनके सामान्य आचरण में भी समालता रहना अपेक्षित है। 
आचरण की समानता से समाज का निर्माण होता है | वही समाज पर- 
स्पर में मिल कर राज्य का बोर राष््र का रूप ले लेते हैं । 


यही कारण था कि विरोध को न पनपने देने के उद्देश्य से उन्होंने 
परस्पर में सामान्‍य धर्म स्वीकार किया और परमात्मा सत्ता को सब्ब- 
उष्रापी भाव कर बहुं-त्वं के भेद को लमान्य किया और एक मत से 
“सर्व धर्माच्‌ परित्यज्य मामेक॑ शरणं क्रज का आदेश स्वीकार कर सभी 
ने कृष्ण को समपंण-भाव में श्रद्धा व्यक्त की । 


यह गीता का हो प्रभाव था कि लोग बहं-त्वं की भावना से ऊपर 
उठकार परमात्मा में विश्वास करने लगे । यद्यवि उपसिषदों से यह शिक्षा 
पहिले ही दे दी थी, किन्तु उस शिक्षा में ज्ञान के होते हुए भी आकर्षण 
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की कुछ कमी थी । कुछ तो लोग उत्त रहस्य को समझ ही न पाते थे, 
ओर जो समझते भी वे लौकिक सुख का मोह छोडने मे हिचकते थे | 
कुछ ऐसा मानते थे कि अभो ज्ञानाजन के लिये तो बहुत आयु शेष है । 
कुछ सामारिक सुख तो भोग लें । जब बूढ़े होने लगेंगे तब ज्ञान प्राप्ति 
की दिशा में बढेगे । 

किन्तु गोौता में लोक-सुख को बातें भी थीं, परलोक सुख की भी । 
यही कारण था कि गीता एक ऐसा सर्वमास्य ग्रन्थ रहा है, निसके विपय 
में सभी को श्रद्धा रही और सभी उप्ते निहित उपदेशो का पालन करते 
रहे । वस्तुत कृष्ण-कृथा के विध्तार मे और उन्हे योग्रिरान सिद्ध करने 
में गीता ही मुख्य माध्यम रही है। 

इस प्रकार कृष्ण, राम, शिव, विय्गु, हनुमान, दुर्गा आदि की पूजा 
सर्वेत्र को जाती रही है । और सभो सगुण उपासक इनके प्रति श्रद्धा- 
विश्वास रखते हैं तथा यही इस देश की एकता में अधिक साधक सिद्ध 
हुए हैं । 

परन्तु शिव की उपासना कृष्ण-काल से अधिक पुराती है। वे रुद्र 
नाम से वैदिक देवता के रूप मे भी दिखाई देते हैं। कुछ विद्वाव्‌ रुद्र को 
अमायों के देवता मानते हुए तकोें उपस्थित करते हैं कि वे नर-प्रुण्ड, सर्प 
आदि धारण करते और भूत-पिशाचो को अपने सेवकों तथा गणो के रूप 
में साथ रखते हैं । वस्तुतः तामसी देवता तो वे है ही । शरीर पर मृतकों 
की भस्म, चर्म-वस्त्र धारण करना, यह सब अशुभ त्तो है ही, शुद्धाचार 
गौर धात्विकता के भी विपरीत है । 

किन्तु रुद्र के अनेक नाम हैं, जिनमे प्रमुख हैं शिव और शकर, शिव 
का अर्थ तो कल्याण है ही, शकर का अथे भो शमन करने वाला है । 
इस प्रकार रुद्र का तातपय॑ उस देवता में है जो कल्याणरूरी पी है तथा 
प्रापो ओर दु खो का शमन करने वाला भी है । 
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और यदि हम रद्र को इस रूप में भी न लें तो हमारे ही शास्त्रों ते 
वनिशकार बहा के तीस साकार छपों का प्रतिपादव किया है। जब वह 
परमात्मा सर्गारम्भ करना चाहता है तो स्व प्रथम ब्रह्मा रूप से व्यक्त 
होकर सूष्ि की रचना करता है । जब सृष्टि स्थिर हो जाती है तब उसका 
पालन भी अनियाये है और यह कार्य करते हैं परमात्मा विष्णु रूप से! 
वेदों में भी धगवान्‌ के विष्णु रूप की चर्चा स्थन-स्थान पर हुई है। 
फिर आता है रुद्र का कार्य, जब संसार का अन्त होता है; तब रुद्र की , 
कारये करवा होता है। वे ही प्रलय करते हैं । 

इन तीनों देवताओं के एक होने का प्तिपादन प्रायः सभी करण 
करते हैं। विष्णु पुराण में कहा है-- ॥ 


सृष्टि स्थित्यन्त करणीं बह विष्णु शिवाभिधाम 
स्‌ संज्ञा बान्ति भगवानेक एवं जवार्दन:॥ 


“बहू एक ही भगवाव्‌ सृष्धि का उत्पादन, पालत, और संहार करता 
है । उसी के ब्रह्मा, विष्णु और महेश नाम हैं ।” 


इस प्रकार इन तीनों देवताओं की अभिन्‍्तता सिद्ध करके सह्षियों 
ते आाराध्य देवताओं सम्बन्धी विवाद की समाप्ति की दिशा में बहुत कार्य 
किया । वस्तुतः इसमें पारस्परिक मतैक्य स्थापित कर राष्ट्र को एक धर्म 
को ओर अर रित होने में इससे बहुत सहायता मिली । यदि विचारात्मक 


दृष्टि से देखें तो यह हमारे ऋषियों की जनोपकार वाली भावता की * 
सर्वोत्कृष्ट उदाहरण है । 


यद्यपि अभी भी शव, वैष्णव आदि का विवाद कट्टर पंथी लोग 
चलाये बिना नहीं मानते । वरव्‌ एक ही देवता के उपासकों ने अनेक-अनेक 


समादाप खड़े कर लिये हैं। किन्तु यह विभिन्‍न सम्प्रदाय देश की एकता 
में भी किसी न किसी रूप में व्यवधात उपस्थित करते रहे हैं। राष्ट्र को 
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सहित कसी की हटि से यह आवश्यक है कि उस मगतारार के टूर 
शा मे झुदम उठाये जादे रहें गज 
न इहते रहे हैँ कि परमाध्म तो एश मात बिए गा 
पिष्यु आादि सभी देवता उसके छेवक । इसके: विरशेठ विष्यु अर के 
को ही परमात्मा मान कर शिव आदि को उनहा सेवक पे ्‌ हि 
क्िल्तु जिन्होंने इन सद देवताओं को अभिन्न बताया, उने कप 
अवष्य हो प्रशसा के योग्य है। उनके अनुमार लित्र भी विश्यवस्ध & 
भौर विष्णु भी । * 
फिर देवता ही क्यों ? प्रत्येक गगेरघारी में हो वात्मा रूप से कप 
ही परम/त्मा विद्यमान हे। जब आत्मा-प रमात्मा में भेर नहीं, देद शिव, 
विष्णु, ब्रह्मा, इन्द्र आदि में हो भेद ढर्शे हं'ना चाहिये! यह मान्यता 
यद्य प प्राणि प्रात में अभेद का प्रतिवादन करतो है, इसमे इतनों 
स्वीकारोक्ति तो होनी ही चाहिये कि मातव-पाषव भें फही कोई भेद 
नही है । 
यद्याव जो लोग हृठ्धर्पों का आश्रय लिये हुए हैं, वे डिमी प्री तथ्य 
को स्वीकार नहीं करना चाहते। उनका उह श्य अपनी-अपनी दपनो पर 
अपना-अपने राग अलापना रहा है। किन्तु इससे माजद झातिका, 
समाज का और राष्ट्र का मोगा बुछ हित-साधव हुआ है, यह एफ 
विचप्रणीय दिपय है । 
हम अनेक तथ्यों के आधार पर कह मरते हैं. कि मानउन्‍्यंग गत 
आस हिलू जाति से ही हुआ है, इसने उत्तरोत्तर जयना फैयाव डिया 
और देश, काल एवं परिस्यितियो कारण भज्यताओं में परिवर्तन होने 
रहे । लोग जपने स्वष्त्प को स्वय ही भूल गये । उन्हें न अपनो उ्लत्ति 
की धान रहा, न वश का और न धर्म का ही । इस कारण न जानें 
किलनी से अपने धर्म को छोड़ दिया, अपने अचार-विचार 


न को छोड़ दिया 
ओर जउते आराध्य को भो | देश, काल और परिस्थितियों के प्रभाव मे 
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होने वाले यह परिवर्तन स्वभाव में आ गये । हम यह नहीं कह सकते 
कि इस प्रकार के परिवर्ततों में उतका कुछ दोप रहा होगा। बयोंकि 
उप्तकी पृष्ठ भूमि में अतेक कारण हो सकते हैं । कहीं वल पूर्वक 
बर्तेग हुए, कहीं धन और पद आदि की युविद्ाओं के लोभ में ! कहीं 
अपनों से ही तिरस्कृत होने के कारण हमारे अपने ही लोग हमसे 
बिछुड़ते ही चले गये | बाज विर्धाधयों की जो बहुत बड़ी संख्या दिखाई 


देती है, वह सब बी हुई है, हमसे ही विष्ति होकर उस रूप में 
सामने भा गई है । 


हिन्दू समाज में सामझस्य 


चर्ण-व्यवस्था की उपादेषता 


इस प्रकार के विधदन ने ही बात हिन्दू समाज को छित्त-भिन्‍्म होते 
दिया है। हमारी प्राचीन कालीन मान्यताएँ वर्तमात मान्यताओं से भिन्न 
थीं। हमारे यहां जातियों का निर्माण गुण, कम, स्वभाव के आधार पर 
हुआ था| किन्तु इसका यह अभिप्राय् नहीं था कि हम क्रिसी को निताम्त 
हेष ही समझते स्हे । हम किसी को दुत्कारें जोर उसके कष्ट की बातें भी 
न मुर्तें | ऐसा हमारे किप्ती भी धर्म शास्त्र ने निर्देश नहीं दिया है कि हम 
किसी की इतना नीच मानें कि उसको छाया से भी दूर भागे । हम जिस 
मार्म परे, चलते हैं, उतत पर चलने से प्री उसे रोक दें । कहें कि इधर त 


थाना, तुम्हारे यहां आने से हो स्थाव अपवित्र हो जायगा । तुम्हारे शरीर 
की छाया भी हमको नरक में धकेल देगी ) 
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हम नही कहते कि आप जिसे अस्पृश्य समझते हो, उसके साथ बैठ 
कर भोजन ही करें, अयवा शादी-विवाह करने लगें । क्योकि खान-पान 
ओर शादी विवाह आदि का जहाँ तक सम्बन्ध है, वह सब अपनी-अपनी 
इच्छा और रुचि पर निर्भर करन्य है। किन्तु हम यह तो कह ही सकते 
हैं कि मनुष्प को मनुष्प समझो । उसे उतना तिरस्कृत न करो, जितने से 
कि वह विरोधों बन कर ही सामने आ खड़ा हो । 

यदि कोई ऐसा करता है तो वह समाज को विघटन की बोर धके- 
लने का प्रयशत करता है। चाहे वह उस बात को उस छूप में समझ न 
पादा हो। वस्तुतः समाज का तालये उस संगठन से है; जिसमे सभी 
परस्पर प्रेम भाव का व्यवहार रखते हैं और कोई किमी कर तिरस्कार 
न करता हो । जिसका जो कार्य है, वह उसे करे, विन्तु सम्मान पूर्वक । 
उसके काये के प्रति किस्ती प्रकार की घुणा व्यक्त न की जाय । 

किन्तु जिन लोगों की आजीविका छोटे कार्यों पर निर्भर है, उन्हे 
भी अपनी परिस्थितियों का ध्यान रखना चाहिये और ऐसा कोई कार्य 
न करना चाहिये, जिसके कारण दूसरे लोगो पर स्वाभ।दिक रूप से 
कुछ विपरीत प्रभाव पडता हो । कुछ लोग जान-वूझ कर दूसरो की 
भावनाओं को ठेस पहुँचाने के लिये ही हृठधर्मी कर बंठते हैं, जो कि 
अनुचित है । 

कहने का तात्पयं यह है कि मनुप्प को मनुष्य समझो ओर सन्नी 
को सम्मात दो | पीडक और पीडित कहे जाने दाले, दोनो हो प्रकार के 
लोग हृठघर्मी का त्याग करें तो समाज के बचने मे सहायता भिल सकती 
है । किसी भी समूह को समाज तभी कह सकते हैं जब परस्पर के दु.ख- 
सुख में एक-दूसरे के ५ति सहानुभूति हो । भिन्‍न-भिन्‍न जातियो, वर्गों, 
बर्णों के लोग जब परस्पर में निकटता स्थापित करने का प्रयत्न करते हैं, 
तब समाज टूटने से बहुत कुछ वच जाते है। आधुनिक समय में तो 
समाज वया, परिवार त्क टूटने के कम/र पर पहुँच जाते हैं और जब 
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परिवार ही दूटते हैं तव प्माज को टूटने से बचाने की वात कोरी 
कह्यना मात्र ही रह जाती है । 

विश्विल्न समूहों के व्यक्तियों में जितना अधिक प्रेम उढ़ेगा, उतना ही 
संगठन हृढ़ होगा | इसके लिये बल्यृश्यवा, आदि के बिपग्र में जो क्ट्ट्त्ा 
व्यवहार में लाई जाती है, उसके श्रति मन में कुछ उदारता लानी होगी। 
व्योंकि मनुष्यों का उदार दृष्टिकोण अनेक समस्याओं के हल में सहायक 
होता है थीर समाण के अग्रगष्यों, नेताओं में ऐसे दृष्टिकोण की आव- 
श्यक्षता होती है । 

और हम इस वात का अनुभव कर रहे हैं कि प्राचीन काल में जिन 
महपियों ने समाज-विर्माण के लिये धर्म की व्याख्या की और तदनुहूप 
तिममों को बनाया । उसमें बह ध्यान भी रखा गया कि भावतात्य्कत 
इृष्टि से समाज में प्रायः एकरुपता वनी रहे। वे सभी में एक अकार 
की ऐसी क्षमता स्थापित करना चाहते थे कि जिससे लोगों में संगठन 
बना रहें। उन्होंने तत, मत, वचत आदि से कभो कोई ऐसा कार्य नहीं 
किया, जिससे किसी की उन विचारों से असहमति हो। लोगो ने अक्ष्ञवा 
से उत्त ससय वर्ण व्यवस्था को स्त्रीकार किया | ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, 
शरूद्र की परिभाया उत्त-उतके कार्य-कलापों पर निश्चित हुई । शूद्ठीं ने 
झंपने से भिन्‍न तीनों जातिणें को बपने से अधिक सम्मान दिया । ब्राह्मण 
को सर्वोच्च स्थान प्राप्त होने का कारण उनकी निः्पृहता औौर प्राणि- 
मात्र के प्रति कल्याण-भाव ही थी । उस युग के ब्राह्मणों ने अपने से इतर 
जातियों के प्रति अप्तम्मान कमी भी व्यक्त नहीं किया, यहां तक कि शूद्रों 
के प्रति भी घृणान्ाव उनमें नहीं था । 

क्षत्रियों ने समाज की रक्षा का भार अपने ऊपर लिया। उनका 
कार्य मितान्त जोखिम भरा रहा है। वे प्रजा और धर्म की रक्षा के लिये 
अपने प्राण तक्र व्योछावर कर देते थे । उनके विषय में यह कहता कठित 
था कि कब्र जीवन से हाथ थोना पड़े । उनका वैभव भी राज्य की रक्षा 
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का साधन होता था । उनका न्याय सभी जातियो के लिये था, शिक्तमे 
वे कभी कोताही या पक्षपात नही करते थे । इतिहास बताता है कि कुछ 
राजाओ ने तो अपने पुत्रों की भी दण्डित किया था उनके अपराध पर । 
इससे स्पष्ठ है कि क्षत्रिय जाति का जो कार्य था, वह अपने ढेंग का 
अनोखा था । 

वैश्यो का काये था कृषि और व्यवसाय । राष्ट्र की माय के यही 
मुख्य साधन हैं । इन्ही के द्वारा खान-पान तथा अन्यान्य जीवनोपयोगी 
बस्तुओं की प्राप्ति हो सकती है। ब्राह्मण, क्षत्रिय ओर छूद्र तीनी की 
आधिक रोढ वैश्य जाति ही रही है। यह जो धन-संचय करती, उसे 
राष्ट्रहित, समाज-हित मे लगाती थी। राणा प्रताप को युद्ध के लिये 
घन की आवश्यकता हुई तो भामा-शाह ने बिना मार्गे अपना सभी घन 
उनके समक्ष रख दिया था । 

शूद्र जाति ने उक्त तोनो वर्णों की सेवा का भार अपने ऊपर क्यों 
लिया था ? क्या उन पर कोई दवाव था इसके लिये ? इस प्रश्न के 
भीतर गहरे जाते हैं वो उत्तर मिलेगा कि किसी प्रकार का दबाव नहीं 
था । वे उसो कार्य को कर सकते थे, इसलिये वह भार स्वेच्छा से स्वी- 
कार किया था। किन्तु इसका यह अर्थ कदापि नही है कि वे प्रताडना 
अथवा अस्म्मान के योग्य थे | वे भी अपने कर्तव्य के प्रति पूर्ण रूप से 
निछ्ठावान रहे हैं, इसलिये यदि उनके प्रति असम्मानजनक व्यवहार किया 
जाय तो वह कोई अच्छी बात नहीं होगी। क्योकि हिन्दू-समाज का 
विभाजन चार अगो के रूप में हुआ था। यदि उसका एक अंग उपेक्षित 
रहे तो उसकी चौयाई शक्ति तो प्रत्यक्ष रूप मे ही घट जाती है। इस पर 
भी यदि वे विधर्भियो के हथकण्डो से विधर्मी बन जाते हैं तो उत्तते कौर 
भी अधिक हानी हो सकती है ॥ 
चेंदिक काल ओर वर्ण-भेद 

वैदिक काल में भी वर्ण भेद तो रहा ही थ्रा, किन्तु उसका तात्पये 
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ऊँच, नीच या स्पृश्य, अस्पृश्य समझने से नहीं था। जब हम गन्दे रहते 
हैं तब स्वर्य ही स्वच्छ होने की इच्छा करते हैं। इसलिये अस्ृश्यता की 
सीमा भी प्रायः गन्दगी तक ही रहनी चाहिये । जब स्वच्छ हों, शुद्ध वस्त्र 
घारण किये हों, तब वह निषेध भी किसी सीमा तक समाप्त हो जाता 
है । ऋग्वेद की मान्यता इस विषय में चिवारणीय है--- 
संगच्छध्व॑ संवदध्व॑ सं वो मनांसि जानताम्‌ । 
देवा भाग यथा पूर्वे संजानाना उपासते ॥ 
अर्थादु---“एकत्र होओ, एक साथ समात रूप से उच्चारण करो; 
समान सन वाले होओ। जैसे देवगण समात गति से यज्ञों में एकत्र 
होते हूँ, वैसे ही तुम भी समात्र मति वाले होकर अन्न धन्नादि का 
ग्रहण करो 
बोर यह भी भावना होगा कि पहिले वर्ण भेद या जाति भेद नेहीं 
था। आरम्भ में ब्रह्म हुए और ब्रह्मा से उतवन्‍्न हुए समस्त शरीरघारी । 
इसका अर्थ है कि जाति-भेद तो बाद में ही हुआ । वेद नहीं, रामायण, 
महाभारत, भागवत प्रभूति महापुराण और कुछ पुराण भी आरस्म में 
तो एक ही वर्ण होने की घाम्यता रखते हैं! भोता में सयष्ट रूप से कहा 
था श्रीकृष्ण ने कि गुण, कर्म के विभाग से ही जातिगत विभाग की 
अपेक्षा हुई । 
चस्तुतः समय के अनुसार ही परिस्थितियाँ वसती है। जब जैसी 
आादश्यकता होती है, तब वैसे हो कार्य करने होते हैं मनुष्य को । कार्ये 
5777: 20 
बहाँ भी सफाई करने वाले (स्वीपर ग कप मय! 
) हैं ही, किल्तु उनके प्रति भो अन्त- 


म्माल की भावना किसी में नहीं रहती । हमारे देश में विरोधो भावना 
की झुद्य कारण व्यनहार में असामंजस्य का होना है। यदि हम इस 
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विषय में कुछ सावधानी और उदारता से काम लें तो समाज के सगठझन 
पे बहुत बडा कार्य कर सकते है । 

वर्ण व्यवस्था की एक कसोटी थी । बधिकु ईमानदार, सत्यवक्ता, 
सतोगुणी प्रवृत्ति का मनुष्य ही ब्राह्मण कहलाने का अधिकारी होता ॥ 
(जिनके स्वभाव में उम्रता होती, जो लडाई-झगडे भें मधिस दिलचस्पी 
रखते ये, वे क्षत्रिय ओर धनोपाजेन तथा सचय की वृत्ति वाले लॉग 
चैश्य कहलाते थे । जो लोग इनमे से कोई भी कार्य नहीं कर सफते 
थे, बुद्धि या भक्ति की दृष्टि से जिनमे उक्त कार्यों के करने की भ्रवृत्ति 
नही थी बे सेवा-बृत्ति अपनाते थे, इसलिये शूद्र कहे जाते थे । 


शास्त्रों में गुण-कर्म-स्वमानुसार वर्ण भेद का स्पण्टोकरण 


बर्ण व्यवस्था के सम्बन्ध मे अनेक ग्रत्थो मे ऐसे विचार देखने-सुनने 
को मिलते हैं। महाभारत मे ही विभिन्न स्थानों पर वर्ष व्यवस्था के 
प्रति गुण. कम, स्वभाव को ही मुख्य रूप से उजागर किया गया है। 
उप्तके आदि पव॑, वन पे, अनुशासन ओर शाब्ति पर्वों मे इसके स्पष्द 
सकेत मिलते हैं । 


एक बार भारद्वाज ने मह॒पि भृगु से प्रश्न किया कि मनुष्यों के 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, शूद्र बनने की प्रक्रिया क्या है ? तो बे उत्तर देते 
हैं कि ब्राह्मणत्व की प्राप्ति तभी हो सकती है जब मनुष्य सदाचारी, 
सत्यपरायण और वेदाष्पयन करें। इन गुणो के न होत पर ब्राह्मण होना 
सम्भव नही | क्षत्रिय वह हो सकता है जिसमे शात्र त्तेज-पुद्ध का उत्साह 
साहस, प्राणो के प्रति अमोह्‌ और प्रजापालन आदि गुणी का समावेश 
हो | तात्पयं यह क्ति जो मनुष्य कायर न हो, अपनी आन-आ्रन पर, 
अपने वचन पर हढ रह सके ओर प्रजा के सुख-दु:ःख का साथी हो 
सके, ऐसा न्‍्यायवात और उदार हृष्ट्रिकोण वाला मनुष्य ही क्षत्रिय 
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कहा जा सकता है। वैश्य कहलाने का अधिकार उसे है जो खेती करे, 
गौओं को पाले न्याय पूर्वक क़य-विक्रप द्वारा धनोवाजेव करे। जो 
वेदाध्ययन, जास्त्र-थवण आदि से दूर रहे, भक्याभक्ष्य का विचार 
दे करें तथा अमंगल दिलचर्या वाला हो, वह शुद्ध कहलाने का अधि- 
छारी है । 
बही वर्ण-व्यवस्था की पृष्ठ भूमि रहो है पुरातन काल से ) महंत 
भूगु ने एक महत्वपूर्ण बात यह भी कही थी कि यदि किसी शूद्र में सत्य, 
तपश्चर्या, विद्या भादि गुण हों तो वह भी ब्राह्मण ही है । इसके विपरीत, 
यदि किठ्ली ब्राह्मण में इन गुणों का अभ'व हो तो वह ब्राह्मणत्व से गिर 
कर जूद्र हो जाता है। आचरण के अनुसार ब्राह्मप्त्व से गिरने सम्बंधी 
वर्ण भी अनेक ग्रन्‍्थों में देखे जा सऊते हैं । 
आचरण ही भानव स्वभाव का प्रतीक है । जो स्वभाव में होता है, 
वही यु रूप है, उसी के बनुप्नार मनुष्य कर्म करता है। जिस वर्ण के 
लिये नो कर्म निदिष्ट है, उसे न करने से वह अपने वर्ण परे गिर या उठ 
सकता है। 
इस सस्व्ध में भीष्म पितामह हे बहुत स्पष्ट एवं कठोर ध्यवस्थां 
दो । उतका कथन था कि 'जो दाह्मण अपने ब्राह्मणोचित गुणों से होने 
हो, उसे दास समझा जाय, दास के समान ही उत्तकी भोजन-व्यवस्था की 
जाय और उसे बाँध कर रखा जाय । 


इसका तालये है कि ऐसा ब्राह्मण जपने वंशनत स्वृन्नाव से गिरते 
के कारण व्राह्मणत्व से वंचित हो जाता है। इसलिये वह अपने पूर्वजों 
के अधिकार का भी प्रयोग नहीं कर सकता ] महाभारत में ही भृगु भा 


भीष्म पितामह के वचनो से ही नहीं, भगवान शकर के दचनों से भी यह 
पैश्य इसी प्रकार मान्य 


। न्‍्य होता है। अनुशासन पर्व में, जहाँ शिव-पार्बेती 
संवाद आता है, शिवजी स्वयं ही शद को ब्राह्मणत्व-प्राप्ति के सधिक्रार 
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के विषय में कहते हैं कि ग्रदि कोई मनुष्य होन शूद्ध वेश में उत्पस्म हुआ 
हो और वह आयम अन्धो मे पारणत हो जाय तो सस्कार से ब्राह्मण ही 
आना जायगे | 


ओर जब ऋगवाद्‌ शंकर ने ऐसी व्यवस्था दो है तो उत्ते कुछ 
कारण भी होता चरोहये। क्यो दी गई ऐसी व्यदस्या ? जबकि उछ 
भकार की कोई घटना घदित हुई होगो ॥ कोई शूद्र आगम शास्त्र का 
अष्पेता हो गया होपा और उसके आचरण से सत्य ज्ादि का समावेश 
रहा होगा तभी ऐस?) कहना पडा होगा भगवात्‌ शंकर को। इसका 
सात्पयं यह भी हे झि उस टुंग में सम्भवतः ऐसी प्रथा रही हो कि 
भ्राह्मणत्व के आचरण से गिरने पर कोई शूद्र हो जाता हो मौर शुद्रत्व 
से उठ कर, कोई ब्राह्मण॒त्व दे गुणों स युक्त होने पर ब्र'ह्मण बन जाता 
हो। क्षत्रिय और वेश्य बनने में भी सम्भव है कि यह कसौटी व्यवहार 
मे लाई जाती रही हो | किन्दु बाद मे वह्‌ व्यवस्था क्रिसी कारणवश 
समाप्त कर दी गई हो । क्शेकि कोई भी व्यवस्था देश, झालानुमार हो 
प्रचलन में रहती है। 


ऐसी व्यवस्था महाभारत में ही रही हो, ऐसा मही है । वन्य ग्रस्यो 
मे भी हम इसे देखते हैं । हृक्षपुराण को ही लीजिये, जिसके धनुसार जो 
जैसा कर्म करता है, उसी वर्ण का बन जाता है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
दैश्य, शुद्र दर्णो की द्राप्ति उसके अनुरूप कर्म करने पर होती है । 
श्रह्मण अपने से बिस्न वर्ण में जा सझता है तो शूद्र भी ब्राह्मण बच 
सकता है। 


कुछ ग्रन्थों में तस्‍सस्वन्द्री प्रमाण भी धटनात्मक रूप मे उपलब्ध है 
सनु का कथन है कि अक्षमाला और सारगो नामक स्त्रिया भीच योति से 
उत्पन्न हुई थी, किन्तु वे बसिष्ठ और मंदमाल नामक ऋषियों के साथ 
'विदाही भई । बही अक्षमाल अरुन्दती हुई, ज्सि विवाह के अदसर 
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पर सन्नी भारतीय वर-वधू प्रणाम करते हैं। क्योकि वह सभी के लिये 
घूजनीय बन गई॥ 
बर्ण-व्यवस्था विवाहादि में बाधक नहीं रही- 
स्त्रियों के विषय में हो नहीं, पुरुषों के विपय में भी ऐसे घंटनात्मक 
विवरण उपव्ध हैं, जो वतेमान कालीन वर्ण व्यवस्था सम्ब्नन्दी विचार- 
धारा को अमात्य करते हैं । ताण्डय ब्राक्कण में एक दृत्तान्त उपलब्ध है 
कि कण्व नामक ब्राह्मण-वंश में वत्स कौर मेघातिथि हुए हैं, इनमें वत्तत 
की माता झूद्र कुल से उत्पन्त थी। इस कारण मेघातिथि ने वत्ससे 
कहा था कि तू अपनों माता के कारण घूद्ध है, त्राह्मण नहीं हो सकता । 
यह सुनकर वत्स से अग्ति प्रज्वलित की, किन्तु अग्नि ने उसे दग्ध 
नहीं किया । इससे ग्रह निष्कर्ष निकला की चह शूद्ध नहीं, 
ब्राह्मण है ॥ 
प्राचीत गाथाओं से अनेक महपियों की उत्पत्ति जिन माताओं से 
हुई वे शूद्रा थीं। कोई वेश्या थी तो कोई धीवर-कन्या । ऐतरेय ब्राह्मण 
के रचबिता महाँप महोदाप्त का जन्म इत्तरा वाम की शूद्र स्त्री से हुला 
था बेदब्यासजी धीचर की कन्या सत्यवद्ी से उत्पन्न हुए थे, बसिष्ठ भी 
एक वेश्या के पुत्र थे, पराशर ऋषि को माता एक चाण्डाली थी। 
उल्तुत: यह सब महापुरुष थे । क्र भी वहुत-से महापुरुषों के जन्म 
सम्बन्धी उदाहरण दिये जा सकते हैं, किन्तु लक्षिक प्रकाश डालसे की 
अपेक्षा नहीं है । ह 
किन्तु यह कहना अधासंगिक होगा क्रि मनुष्यों में सवर्ण-विवाह 
का ही वन्धव रहा हो। कोई नी वर्ण वाला पुरुष किसी भो वर में 
>स्नन्‍्न हुई कन्या से विवाह कर सकता था । किन्तु भनुस्णृति के अचुसार 
यहे भी प्रतीत होता है विः नौचे वर्ण का पुरुष झोचे वर्ण में उत्पन्म कब्या 
से वित्वाह करने का अधिकारी नहीं था ॥ किन्तु जब वर्ष व्यवस्था भरुण, 
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कर्म पर निभर थी, तब जन्म वाले वर्ण का अधिक महत्व स्वीकार कैसे 
किया । जा सकता था ? महाभारत-काल में तो सभी कुछ अध्यवस्यित 
हो गमा था। घर्ण-ब्यवस्था सम्बन्धी सामाजिक मान्यताएँ भी उससे 
भ्रभावित हुए बिना ने रह सकी थी | 


महाभारत मे नहुष और युधघिष्ठिर का संवाद मिलता है। युधिष्ठटिर 
घाहते है कि यह समय वर्ण सेकरता काहै, इसलिये किसको फौन-सो जाति 
है, इसका निश्चय किया जाना कठित ही है। सब वर्णो की स्त्रियों मे 
सब लोग सन्तोनोत्पत्ति करने मे लगे है, तद किसे दाह्रण कहे ?े फिर 
भी यह तो कहा ही जा सकता है कि जो छ्लील स्वभाव फा और सदा- 
चारो हैं, वह ब्राह्मण है । 


ब्राह्मण की कसौटी काष्ठ भहिता के अनुप्तार इस प्रकार है कि 
भ्राह्मण वही सिद्ध हो सकता है जो ज्ञान और तपश्चर्या युक्त श्रेष्ठ गुणों 
से सम्पन्त हो | इसलिये कौन किमका माता-पिदा हैं, यह प्रश्व अनाव- 
श्यक है। वस्तुतः ब्राह्मण का पिता ओर पितामह वेद ही है । 

इस प्रकार भारत का इतिहास डके की चोट कहता चला आ रहा 
है कि वर्ण-व्यवस्था का आधःर जन्म नहीं, करे होना चाहिये । और 
फर्मे के अनुसार ही मनुष्य समाज में अपना स्थात बना पाता है। आज 
भी कोई उच्च वर्ण का व्यक्ति नीचे या निन्‍्दनीय कर्म करता है त्षो हेय 
देष्टि से देखा जाता है | फिर भी सामाजिक हृष्टि से हम जन्म को ही 
जाति का माप-दण्ड बनाये हुए हैं। आज का वर्ण-भेद प्राचीन-काल में 


उतना प्रबल तही माना जाता था। बरव्‌ वर्ण-भेद का स्थान बर्ग-भेद ने 
ले रखा था। 


क्षत्रिय भी मन्त्र द्रष्टा रहे हैं- 
बेद-ब्रष्टा ऋषि भी ब्राह्मण ही हुए हों, ऐसा नहीं है । उसकी बनेक 
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ऋजाएँ क्षत्नेयों या अन्य वर्ण वालों ने रची । विश्वासिक्र और उनके 
इत्र मधुच्छल्दा द्वारा रचित मन्त्र वहु०ँ उपलब्ध हैं। ऋहुवेद के पहले 
मण्डल की पहिली ऋचा ही मधुच्छन्दा दवरा रुदी गई थी। प्रथम से 
दसवें सूक्त तक का रचग्रिता मधुच्छस्दा स्वयं ही है + राजा पुरुरवा एक. 
प्रसिद्ध चत्द्रवंशीय क्षत्री हुआ है, उसवे भी अनेक सम्वों की रचता की ' 
थी। दाजा शान्तनु का जाई देवावी पुरोहिताई भी करता था और 
उसने मन्त्र भी रके झे। इनके अतिदिक्त और मी लोग मंत्र रचना 


करते रहे हैं| 


कमवेंद के हो दसवें मण्डल के चीराववे यूक्ता का रचयिता कादवेय 
(कर नाग का पुत्र) ब्दुद था । सूक्त पिचानवे की रचना युरूरकषा ऐल- 
ने ही नहीं, उर्वशी ने पी की थी! यदि हम ऋग्वेद को देखें तो पता 
चलेगा कि उनके विभिन्न सुक्तों के रचताकार केवल ब्राह्मण ऋषि ही 
नहीं रहे, अन्य वर्ण वाले भी रहे हैं । मु 


इससे यह स्पष्ट हुआ कि ब्राह्मण और क्षत्रिय दोनों ही वर्णे के मनुष्य 
मन्त्र द्रषटा रहे हैं। वस्तुत: क्षत्रिय भी ब्रह्मशानी रहे हैं और उन्होंने 
ब्राह्मणों को भी ज्ञानोपदेश क्रिया है। क्रौन नहीं जानता कि राजा जनक 
ने व्यास पुत्र शुकदेवजी फो अह्यज्ञाव का उपदेश किया था। काशी-तरेश 
वजात जन्र्‌ भी एक वहाज्ञानी क्षत्रिय रहे, जिन्होंने गारपे सामक जिज्ञासु 
वाह्यण को ब्रह्म चिद्या की शिक्षा दी । है 


क्षत्रिय वंधीय जीवल के उतर राजा प्रवाहण ने गीतम ताम के एक 
अपर ब्राह्मण को ब्रह्म विद्या का उपदिश दिया 
उपलिपद्‌ में स्पष्ट रूप से मिलता है । इसी 
युत्र शिलक से 


था, यह तथ्य यृहदारण्यक 
राजा प्रवाहण ने शवावत के 
जान ब्रस्त किया था और दाल्स्य वंशेय चैकितायन 
ब्राह्मणों ते भी प्रवाहण से हो ब्रह्मजान का उपदेश लिया था ! 

उस प्रकार बनेक क्षत्रिय ब्रह्मज्ञानो और ब्रह्म विद्या के उपदेशक रहें 
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हैं। गृहस्थ धर्म से निवृत्त होने पर क्षत्रिय सन्यास लेकर राजे की 
उपाष्ति प्राप्त करते रहे और उनका सम्मान भी ब्राह्मण महपियों से 
किसी भी प्रकार कम नहीं रहा। 


क्षनत्रिय भी उच्चकोटि के विद्वान रहे हैं- 

राजप््॒म का पालन करते हुए भी अनेक क्षत्रिय राजा ब्राह्मणों की 
अपेक्षा किसी भी प्रकार कम विद्वान नही रहे । अनेक ब्राह्मणों को उनके 
पास उसी प्रकार शिक्षा ग्रहण करने जाता पडा, जिस प्रकार कि शिष्य 
गुर के पास जाते हैं। 


छास्दोग्य उपनिषदु भे राजा अश्वपति का एक वृत्तान्त उपलब्ध है, 
यह राजा केकय नरेश के पुत्र और क्षत्रिय था। इसकी सेवा भें पाँच 
प्राह्मण शिष्य रूप से उपस्थित हुए, जिन्हे उसने ब्रह्मज्ञान के उपदेश से 
कृतार्थ किया । 

क्षत्रिय जब राज-रक्षा के कार्य मे नियुक्त रहते थे, तब अपने प्राण 
हथेली पर लिये फिरते थे । देश और त्रजा की रक्षा करना उनका अनि- 
वायें कर्तव्य था । किन्तु उनको विद्वता भो असन्दिग्ध रही है। और वे 
जप, तप, उपासना, मन्न-रचना, योगादि में भी पीछे नहीं रहे । वे कर्म- 
नि क्षत्रिय अपेक्षा होने पर पौरोहित्य भो करते रहे हैं । 


फिर क्षत्रिय हो क्यो, वेश्य भी ज्ञानवान और कर्त्तव्य परायण रहे 
हैं। वे भी ब्रह्मज्ान मे पारगत रहे, उन्हे उसका अधिकार भी था। यहो 
तक कि शूद्रो को भी ब्रह्मज्ञान प्राप्ति का निषेध नहीं था। तेत्तरोय 
संहिता मे स्पष्ट रूप से कहा गया है कि तू बपना तेज ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य, शुद्र सभी मे स्थापित कर 7 इसका तात्पयें है कि परमात्मा का 
तेज सभी वर्णो भे विद्यमान है तो उनमे ऊच-नोच को भाषता बर्णे- 
व्यवस्था के आधार पर क्यो हो ? उस्ते तो बुद्धि के आधार पर होना 
चाहिये, गुण-कर्म के आधार पर होना चाहिये । 


ष्ण्ं [हिन्दू एकता का प्रतीक-औकार 


यह भी प्रमाण मिलता है कि राजाओं के मंत्रिपरिषद में भी घ़्द्रं 
को स्वाव मिलता था। महाभारत में हो भीष्म पितामह का मत ं 
कि चार ब्राह्मण, आठ क्षत्रिय, इक्कोस वैश्य गौर तोन शूद्र मंत्री होने 
चाहिये, एक सूत मंत्री हो । इस प्रकार सेंतीस मंत्रियों की परियद्‌ में, 
भरद्रों का प्रतिनिधित्व भी ब्राह्मण मे एक ही कम सख्या में रहता था! . 

कित्तु यह बात सभी शास्त्रों में बार-बार कही जग्ती रही है कि 
मूद्र का धर्म तीनों चर्णों की सेवा करता है । यहापि इस तिर्देश का 
उद्देश्य समाज की एक प्रकार से व्यवस्थित करना था, किन्तु बाद में 
जिसके मत में जैसा उचित लगा, वैसा ही अर्थ कर डाला। इसका 
परिणाम समाज के हित में कुछ ठीक चहीं निकला । क्योंकि शूद्रों को 
बहेका कर अपने धर्म में मिलाते के इच्छुक लोग सक्रिय हीते रहे और 
उन्हें अपने प्रकार के प्रलोभनों में आकरपित करने लगे । ; 

किन्तु हिन्दुओं मे अपने हृदय में कुछ उदारता नहीं रखी । उन्होंने 
ऐसा माना कि शूद्रों में मलोनता /नन्दगी) रहने के कारण उल्हें पर्म- 
शाप्त्रों के पढ़ने का भी अधिकरर नहीं | इसी मान्यता के ल्राघार पर 
उनके लिये बेदादि धर्म शास्त्रों के प्रद-पाठन का सिषेध् किया गया और 


मन्दिर आदि पवित्र स्थानों ने प्रवेश भी वर्जित रखा ग्रमा, जिससे कि 
उनकी छाया भी देव-प्रतिमा पर न पड़ सके 4 है 


उस मास्यता में एक कंररण की बताया गया कि शूद्र लोग ग्दे 
रहते हैं भर उनके हाथ आदि का स्पर्श सदेव सल-मुत्र से रहता है । 
बस्तुत: यह कार्य कुछ ऐसा है, जिसे आदत पड़ने से वे ही कर सकते हैं, 
दूसरे लोग नहीं कर सकते । वे उस् कर्म को करते हैं इस भौतिकवादी 
युग में, यह भी कुछ कम महत्वपूर्ण बात नहीं है, इसलिये उनके कर्म 


में करतेब्य-पालन की भावना निहिन रहने के कारण उनके प्रति अधिक 
उदारता का व्यवहार किया जाना चाहिये, त कि घणा का ) 
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यदि मान भी लें कि मल-मूत्र की सफाई करने वाले शुद्रो को भग 
वान्‌ के दर्शन, पर्शन आदि का अधिकार न भी रहे हो जो लोग मल» 
भूत्रादि की सफाई के कार्य मे नहों रहते--घोवो, लोहार, आदि, वे 
क्यों शास्त्रों के पढ़ने आदि के अधिकार से यचित रखे गये ? यह घात्त 
समझ गे नहीं आठी । शास्प्रकालो ने 'शुद्र” शठद को इतना व्यापक बना 
दिया है कि उप्तमे दुम्हार, मल्लाह, तेली-तमोली, बढई, लुहार, महारः 
चमार, नई आदि बहुतों को उप्तके भीतर मान लिया है । कुछ स्मृति 
कारो ने तो किसानो को, वणणिकों को ओर कायस्थों तक को इसी में 
सम्मिलित कर लिया है। बाद मे तो यहाँ तक हुआ कि शूद्रा स्त्री में 
उत्पत्त उच्च वर्ण वाली सस्तान भी इससे ददी न रह सको । 

अब जरा सोचें कि खेती, गोरक्षा और वाणिज्य यह तो वैश्यों के 
कर्म है (कृषि गोरक्ष्य वाणिज्य वैश्यक् स्वाभावजम्‌) तो फिर किसानों 
को शुद्रो मे मातने का क्या ओवित्य है ? बयां यह शास्त्रकारों का श्रम 
रहां अथवा पारस्परिक विद्वंप से किन्हीं विद्वानों ने ऐसी मान्यता 
बनाली * 

इससे भी बढ़ कर एक अन्य मान्यता बनी कि “जो लोग राज्य 
शासन करते हैं--राजा कहलाते है, दे सब शुद्र हैं।” ईसा की पूर्व चततु् 
शतती के पश्चातृ शिशुनाग वशोय राजा महानसन्दी का महापश्मतन्द्र नामक 
पुत्र शूद्रा रानी से उत्पन्त हुआ था, जिसने क्षत्रियों को मार ढाला औौर 
तब विछव मे क्षत्रिय जाति का लोप वैसे ही हो गया, जैसे परशुराम के 
हारा हुआ था। तब एक इस मान्यता ने जोर पकड़ा कि कलियुग मे 
दो ही वर्ण रह गये ब्राह्मण और शूद्र 

इस प्रकार विश्व मे दो ही वर्ण शेप रह गये । किन्तु मनु ने एक 
और व्यवस्था दी कि जिस देश का राज्य शुद्ध राजा करता हो, वहाँ 
ब्राह्मण को नही रहता चाहिये। यदि शुद्र राजा के राज्य मे ब्राह्मण 
रहता है तो बह अवश्य ही अपने वर्ण से पतित हो जायगा | 
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अब अनुमात कीजिये कि किसी भी देश का राजा क्षत्रिय नहीं रहा 
धो उम्र देश में रहने वाले ब्राह्मण के ब्राह्मणत्त पर भी आँच आती है। 
इसके फलस्वरूप वया ब्राह्मण भी ब्राह्मण रह सके होंगे ? यदि मतु के 
निर्देश को मालते हैं. तो एक ही उत्तर होगा कि नहीं ॥ इस प्रकार 
ब्राह्मण भी ताम मात्र के ही रह जाने चाहिये । 


शास्त्रकार स्त्रियों को भी शूद्र मानने लगे । उन्हें जो वेदाधिकार 
था, चह भी उससे ले लिया गया । पता नहीं, ऐसी धारणा दयों वाई 
गई ? किन्तु इससे हिन्दू जाति का और भारतवर्ष का भी कुछ लाभ 
हुआ हो, ऐसा प्रतीत नहीं होता । यद्यपि हिल्दू जाति सदा ही सहिष्यु 
रही हैं, विशेष कर धर्म और उपासना के विषय में | जिसका जिस देवता 
में अथवा ईश्वर के जिस रूप में विश्वास हो, वह उसी की उपाक्तवा क्ले 
द्वारा मोक्ष का भागी बच सकता है। जब इस्लाम या क्लिशिचियत आदि 
की यह मान्यता रही है कि केवल अल्लाह अथवा ईसा की शरण लेने 
पर ही मनुष्य का उद्धार सम्भव है ( उनके अपने-अपने सम्भ्रदायों में कुछ . 
कट्टूरता भी है, जबकि हिन्दू-धर्म में वेस्ो कोई क्ट्टूरता नहीं मिलती । 
कोई शिव का शपासक है, वह राम, कृष्ण, हनुमान आदि के समक्ष वें 
मस्तक हो अथवा उनका पूजन करे तो उसे इसके लिये किसी प्रकार क्के 
तिपेष्त का सामना नहीं करना पड़ता । इसी प्रकार राम-भक्त शिव की 
क्षयवा किसी भी अन्य देवता की उपासना कर सकता है । 


वस्तुत: हिन्दुओं की यह उदार वृत्ति ही है। गाँधी जी ने भी इसी 
उदार वृत्ति का परिचय देते हुए राम, कृष्ण, अल्लाह, ईश्वर सभी को 
एक बताया । उनसे पहिले भी अनेक विद्वाच्‌ इसी तथ्य का अतिपादत 
करते रहे हैं, जो कि है शी सत्य । इस सत्य में कभी किसी को विरोध 


नहीं रहा । क्योंकि यह समस्त जीव-समुदाय एक मात्र परब्रह्म परमात्मा 
का ही अश्भृत है । 


हि्दू सरैव एकता-यद्ध रहे हैं. ) [ ६३ 


और यही मान्यता हिन्दु-एकता एवं संगठन के लिये सूत्र रूप से 
च्यवहृत हाती रहो है। यदि आज भी वह मान्यता व्यवहार रूप मे 
लाई जाती रहे तो देश के लिये और समाज के लिये कल्याणकारी सिद्ध 
हो सकती है । 


ववननन_+ नमन 
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हिन्द सदेव एकता-बद्ध रहे हैं 
ऋषि-महषियों फो भूमिका- 
हिन्दू जाति में धर्म की हृष्टि से कभी विघराव नहीं रहा । हमारे 
महपियों ने उप्ते एक स्थान से दुसरे स्थान तक बहुत बर्ड भूभाग में 
प्रसारित करने की दिशा मे बहुत कार्य किया। वस्तुत, ऐसी स्थिति में 
जब कि लोगो के पास आवागमन के लिये कोई समुचित साधन नहीं थे, 
सडक नहीं थी, सवारियाँ भी उनके पास ही रहती थी, णो उस समय 
घनवान कहे जाते थे । सभी के लिये न तो सवारी रखना सम्भव था, न 
उनमे कही जाने-आने की अधिक प्रवृत्ति ही थी । 
यदि किप्ती को कही जाना हो होता तो प्रत्येक दिशा में जाने के 
लिप्रे दिन निश्चित थे। उत दिनों के अतिरिक्त उस दिशा में जाना प्राय” 
खतरे से खाली नही समझा जाता था| क्योकि निश्चित दिन मे जाने से 
अन्य सहयात्री मिल जाते थे, इस कारण लोगो को समूहो से चलने का 
अवसर मिलता था । अकेले जाने से जीव-जन्तु, चोर-लुटेरे आदि का भय 
हो सकता था। इसी दृष्टि से दिशाशुल की मान्यता ने जन्म लिपा। 
सोगो मे यह विश्वास जयाया गया है कि सोयवार या शनिवार कर युवे 
दिशा में जाना अशुभ है ! इसो प्रकार अन्य दिशाओं में जाने के लिये 
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यद्यपि वर्तमान कालोन राष्ट्रव्यवस्था से भिस्त्र थी, फिर भी उसके हारा 
शक्ति समल्वय को अवसर मिलता रहा है । वस्तुत: विश्निल्त देशों का 
राष्ट्र रूप में उदय तो कुछ सी वर्षो से ही हुआ है। फिर भी यह 


अणाली अपना महत्वपूर्ण स्थाद रखती है । इसी कारण वरतंमात समय में 


चहुत-से देश राष्ट्र के रूप में संगठित होना ही ठीक समझते हैं । 
खतरे के प्रति जागरूकता-- 


किल्तु राष्ट्र के संगठित होने में अनेक बातें अतिवायें रूप से अपनाई 
जाती हैं। राष्ट्र में विभिन्त विचारधाराओं और सम्प्रदायों के सोग भी 
रहते हैं, किन्तु सभी के लिये यह आवश्यक होता है कि वे राष्ट्र के प्रति 
इर्थे रूप से वफादार रहें । वहुसंख्यक लोग तो वफादार रहते ही हैं, 
क्योंकि राष्ट्र के आधार मुख्य रूप से तो दे हो हैं, किन्तु अल्प संध्यक्रो 
को भी राष्ट्र के प्रति वफादार रहता अनिवाये होता है। यदि वे ऐसी 
भावता नहीं रखते अथवा किसी अन्य देश था राष्ट्र से लगाव रखते हैं 
तो उन्हें उस राष्ट्र की तागरिकता का अधिकार नहीं होना चाहिये। 


रहें एक देश में और वफादारी रखें अन्य देश से दो हो सकता है कि वे 
भ जानें कद विश्वाप्घात कर बैठे हे 


हमारे देश में इस दिलों ऐसा भी कुछ होने की बात पढ़ी-सुनी 
जाती है, जिससे देश की सा्वेधोमिकता और अखण्डता में खतरे के प्रति 
जागहूक रहना भी आवश्यक हो जाता है । क्योंकि यह देखना बहुत 


हक है कि कोई हमारे राष्ट्र को स्वतंत्रता के प्रति किसो प्रकार की 


खिलवाड़ तो नहीं करना चाहता । 

राष्ट्र के प्रत्येक व्यक्ति का धर्म है राष्ट्र के प्रति संगठित रहता। 
आवश्यक नहीं कि चहु संरुयक या अल्प सस्यक में भेद-आवता उत्पत्त 
ही हो+ “रन आवश्यक यह है कि उन सनी में, विशेष कर अत्प संझ्यकों 
में राष्ट्र एवं राष्ट्रधर्म के प्रति इर्थ निष्ठा हो । जो इसमें मिछा नहीं रख 
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सकता, उसे कँसे कह सकते हैं कि वह हमारा है ? और जब हम अपने 
ही किसी अद्भू को अपना नहीं कह सकते तो यह भी कैसे मान सकते हैं 
कि हमसारा देश अथवा समाज सगठित है ? 


हमे यह देखना चाहिये कि कौन मित्र है, कौन शत्रु है ? यदि हम 
इसकी परख नहीं कर सकते तो कभी भी धोखा खा सकते हैं, कभी भी 
सगठत से विगठन को ओर बढ सकते हैं। व्यक्तिगत राग-इंप तो हो 
सकता है, उससे अधिक अन्तर नही पडता, किन्तु यदि राग-द्वप सामूहिक 
रूप से हो तो वह चिन्तनीय है ॥ वयोकि उससे समाज को, देश को, 
राष्ट्र को हानि पहुँच सकती है। हम अनेक वार कुछ ऐसे विरोध या 
पक्षपात की बातें कह बैठते हैं, जो लाभप्रद होने की बरपेक्षा, कभी-कभी 
तो अधिक हानिकर पिद्ध होती हैं । 


हमे यह देखना है कि क्या प्राचीन कालीन हिन्दू-समाज में भी ऐसा 
होता रहा ? बोर तथ्यो से यह सिद्ध होता है कि यदि ऐसा न होता तो 
समाज न जानें कबका एक देश या एक राष्ट्र के रू मे खडा हो गया 
होता । द्विन्दुओ में जहाँ घामिक भावना की प्रबलता थी, वहाँ भहुकार 
वश फूट भीं पर्याप्त रूप में रही है। न जानें कितने जयचन्द्र समय- 
समय पर इस देश का म्रहित करते रहे हैं। भारत वर्ष मे अनेकों उच्च 
वश रहे हैं जो अपनी आन-बान पर प्राण देते रहे । कही वे वश किसी 
प्रकार एकता के सूत्र में हृढता से बेंधे रहते तो अवश्य ही इस राष्ट्र की 
समानता कभी कोई अन्य राष्ट्र नही कर पाता 


इससे हम यह कहे बिना नहीं रह सकते कि हिन्दुओ ने समाज- 
संगठन के उद्देश्य से अपने वशतत्व का अवलम्बन करने में कोताही की, 
फिर भी उसमे शरत्र्‌-नाश की धाकाक्षा थी । वह शत्रू, अपने भोतर भी 
हो सकते थे, बाहर भी ऋग्वेद मे स्थान-स्थान पर ऐसी ऋतचाए' देखने 
को भिलतो हैं, जिनमे शत्रुओ को नष्ट करने की प्रारयंताएं निहित हैं। 
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उनमें यहाँ तक वहा गया है कि शत्रुओं का धच छीन कर हमें दे दो । 
जो हमसे हे घ करते हैं उतका पतन करो। कहीं-कहीं तो सम्यवादी 
विचारधारा भी मिलती है कि जिनके पास अनावश्यक छंद है, बह उप्तते 
लेकर हमें दो । इन प्रार्थनाओं से एक तथ्य यह भी मालुम होता है कि 
साम्यवाद का मूल-लोत भी शायद ऋग्वेद हो ही रहा हो । 

वेद मस्त्रों में राग-द्प की बातें बार-बार आती हैं, जिनसे यह 
मानना होगा कि प्राचीन हिप्दू समाज में भी परस्वर वैमतस्थ किसी 
प्रकार कम नहीं रहा । क्रिस्तु इश्षका यह तालयये नहीं लेता चाहिये कि राग 
दवंष के भावों के पाथ घाधिक एकता का भी अभाव हो गया हो । जहाँ 
तक धर्म का अपन है, हिन्दू सदेव एकमत रहे हैं, सभी का लक्ष्य ईश्वर 
रहा है। मार्ग भिल्त-भिन्‍्न रहें तो कोई बात नहीं, गन्तव्य स्थात त्ती 
एक ही है। 

राग अपने लोगों से, अपने मित्रों से होता है, जबकि द्वेप होता है 
विरोधियों कौर शत्रुओं से । हो सकता है कि वेदों में की गई शत, 
नाश की प्राथनाएँ' उन लोगों के प्रति रही हों, जो न दिवों विश्वर्मी 
अथवा अत्याचारी समझे जाते रहे हों / इस कारण हम यह नहीं कहें 
सकते कि हिन्दुओं में परस्पर में कभो एकता नहीं रही। जहाँ स्वार्थ 
टकराते हों परस्पर वहाँ विद्वेष गौर एकमत थे होते की सम्भावना रहें 
ही सकती है, किन्तु धर्म के मामले में न तो विद्वंप आड़े आता है और 
न मत की विभिन्‍तता ही । इस आधार पर हम यदि यह कहें कि हिन्दू 
अपने धर्म के मामले में सदा एक रहे हैं तो यह कुछ भत्युक्ति नहीं 
होगी । 
यज्ञ और देवता का अभिन्‍न सम्बन्ध- 


अनेक भारतीय और विदेशी विद्वानों ने भी यह माना है कि में 
शन्र -तोश के अभिप्राय मे की गई प्रार्थन्षएं अधामिकों के प्रति थीं, वे 
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चाहे इसी देश मे रहठे हो भौर भयकर कर्म करने वाले, काते, फुरूप, 
खझंगली अथदा असध्य हो बयो न रहे हो | मवश्य हो वे किसी व किसी 
रूप में धर्म-बिरोधी, समाज-विरोधों या धनाचारो रहे होगे 4 

बस्तुतः हिन्दू या आयों के ये शत्रु कौन हो तकते हैं ? यह प्रन्‍न भी 
अध्ययन करते पर अनुत्तर रही रह जाता है। जो लोग बेदिक-संस्कृद्धि 
झौर अग्नि-उपासदा रुप यज्ञादि से द्ववध करते थे, उतकी गणना ऐसे 
शात्रुओ मे की जा सकती है । रामायण दादि प्रन्थो मे भी ऐसे अनेक 
असग मिलते हैं दिः खर-दुषण तथा अस्यान्य अत्याचारी, तामसी ध्यक्ति 
यज्ञादि के विरोधी रहे हैं और दे ऋषि-मुनियों को उन कर्मी से तथा 
उपासताओ से रोकते भी थे । उनके हारा यथज्ञों के विध्दस करने फ्री 
और ऋषि-मुदियों को उत्पीडित करने की घटनाएँ भी प्रकाश में आती 
रहती थीं। हिन्दू या आय राजायण मश्ो और मुनियों की रक्षा मे सदा 
हो श्रमश्तशील रहते थे । 


अग्नि द्वारा यज्ञ, इन्द्रादि देवताओो का पूजन तथा इसी प्रकार 
जन्यान्य कर्म, उस अत्थाचारियों की शक्ति घटाने या उन्हें नष्ट करने में 
सबल उपाय का काम देते थे । इत कर्मों का तत्काल फल होता था, 
इसीलिये इनके अधिकता से किये जाने के प्रमाण उपलब्ध हैं । 

पस्तुत्त: थज्ञ एक प्रकार की क्विया अथवा अद्भुष्ठान हो नहीं था, 
धरन्‌ वह एक देवता के रूप मे स्थान प्राप्त किये हुए था । इसलिये उन 
दिनो जो लोग यज्ञ का विरोध करते थे, दे देवता के--+ईश्वर के भी 
विरोधी माने जाते थे। यज्ञानुष्ठान या यश्ञ का पूजन बेद मस्‍्त्रो से ही 
किया जाता था, इसलिये जो लोग यज्न के विरोधी थे, वे देशें से भी 
विरोध रखने थे । यह एक कारण ऐवा भी था कि जिसमे वे लोग 
अधामिक माने जाते थे | हज भी जो नोण बनोएदरवएी द्वे 
अधामिक कहलाने के अध्विकारो हैं । स्थोकि धर्म ईश्वर से जुड़ा है, जहाँ 
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धर्म है वहीं ईश्वर है। धर्म नहीं तो ईश्वर भी नहीं और ऐसे जोग 
कहते हैं कि हम क्यों मानें ईश्वर को जब अपने ही कर्मों का फल पाते 
हैं। हमारे जैसे कर्म, वेसा ही फल-भोग मिलेगा तो ईश्वर का कोन-सा 
उपकार है हमारे ऊपर ? ः 


यज्ञों के साथ देद मंत्र जुड़ थे, संस्कृत लड़ी थे, देव-पूजन शुड्ा घा। 
पंच्रदेव-पूजन और मातृका-पुजन आदि का विधान भी प्राय: सभी प्रक्रार 
के पूजतों और अनुष्वानों में है । वेदों में विभिन्‍न छत्दों का प्रयोग किया 
गया था, बेदों से ही ब्राह्मण प्रत्यों और उपनिपदों का आविर्भाव हुला । 
धार्मिक जनों को उस सभी में आकर्षण था। सामवेद की गेयता ने अधिक 
आकर्षित क्रिया लोगों को, उसके बाद महाकाव्यों और पुराणों की जो 
रचना संस्कृत भाप में हुईं, उससे भी कुछ क्रम प्रोरणा नहीं मिली । 
आरष अनन्‍्यों, तन्वों, ज्योतिष, उपासता, कला मादि सवका आदि खोत 
संस्कृत ही है। दर्शन शास्त्र भी उसी में रचे गये। संस्कृत भाषा की 
इस रचनाओं के रचमिता किसी एक ब्ूभाग, एक प्रदेश के ही नहीं थे। 
कश्मीर, पजाव, उत्तराखण्ड, दाराणसी, मथुरा अबन्धी तथा दक्षिणी 
भाग के विद्वानों ने भी देश को वहुत कुछ दिया और उनकी देन में 
विचार-वैशिस्न होते हुए भी, वे सब ग्रन्थ धमं-रूप से मान्य रहे भौर 
हिन्दू समाज की एकता के लिये अत्यन्त महत्वपूर्ण घ्विद्ध हुए 


इन संत ज्रन्‍्थों ने एक भोर जहाँ ईश्वर के प्रति निष्ठा उत्पन्न की» 
वही बस्ती के प्रति भी वाकांक्षा उत्प्त दी । धरती, बस्तुत: अपभ्रश 
है घरित्री का, जिस पर हम आश्रय प्राप्त किये हुए हैं, उपके उपकार 
को कैसे भूल सकते हैं ? हमारी यही भावना भुमि-निष्ठा में मुख्य रूप से 
कारण बती । 

सूमि-निछ्न ही देश और समाज की निष्ठा में मुख्य कारण होती है 4 
भूमि-निष्ठा ही राष्ट्र-तिष्ठा का मूल बन कर हमें राष्ट्र के प्रति निष्ठावात 
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चनाती है। पदि हम राष्टू-निष्ठा को किसो भी रूप मे अमान्य करते है 
सो यह हमारी इृतस्नता हो हो सकती हैं। क्योंकि जिस भूमि ने हमे 
शाश्रय दिया, उसने पुत्र के समास ही माला । वह हमारी माता ही है 
और उस माठा से भी अधिक श्रद्धास्पद शिसने हमे जन्म दिया है । हम 
अपनी जन्मदात्री जननी से जो पोषण द्राप्त करते हैं, उसमे भी मूल 
फारप तो पृथिवी हो है, ब्योरि वही हमारी जननी को भी पोधित करती 
है। वही हमासे घननी को अच्न-ऊस, स्वस्थ्य मोर आए प्रदान 
करतो है 4 

इस प्रकार पृथिदी तो हमारी झननो की भी जननो है और इसीलिये 
अथरवंदेद भे उसके प्रति अत्यन्त श्रद्धा ध्यक्त करते हुए प्रार्थना की गई 
है. कि-- 

इन्द्रो माँ चक्र आत्मभ्ेइजसमित्रा शक्तीपत्ति:॥ 
सा नो भूमिः विख्नरपत्ा माता पुत्नाय मे पय. ॥॥ 

अर्थात्‌--“शचिपत्ति इन्द्र मे जिस पृथिवी माता को शर्त्र-विहोद 
ईकया है, यह हमे अपने पुत्र के समान पोषण करने द्ाला दुग्ध प्रदान 
करे ॥ 

इसमे यह शाब €पष्ट रूप से निहित है कि शिशु के पोषणाये माता 
का दूध अपेक्षित है। किन्तु माता के स्तनों में भी दूध तभी उत्पन्त 
होगा, जब उसे पोपक आहार प्राप्त होगा । पृथिवी से उसे पोषक आहार 
मिलेगा तो ही वह पोषण करने वाला दूघ दे सकेगी 4 इस प्रकार माता 
के दूध मे भी पृथिवी हो मुख्य कारण है । 

यह मत्र है भूमि निष्ठा का जिसमे मातृमक्ति भी मिहित है भौर 
राष्ट्र भक्ति भी। यदि मनुष्य इन निष्ठभो से वचित है तो वह अवश्य 
ही घ॒र्मा से वचित है, वह अवश्य ही कर्म-निष्ठा नहों है। पर, एक 
चागरिक के लिये रूम निष्ठ होना परमयवश्यक है 4 
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आर्यत्व बनाम अनायत्व- 


कर्म से वंचित मनुष्य प्रतिष्ठा का पात्र नहीं हों सकता, घामिक भी 
नहीं, क्यों कि उसमें सततोगरुण की कमी या अभाव होता हैं। संसार में 
(जतते भी दस्यु अथवा हिसक हुए हैं, उन सभी में तमोग्रुण ही अधिक 
मात्रा में रहा है। वेदों में तो अनेक स्थानों पर यह स्पष्ट रूप से कहा है 
कि अग्नि में यजन न करने वालि, कर्मानुष्ठात से रहित व्यक्ति दस्यु 
होते हैं । 

“दस्पु' का अभिप्राय अताय्य से है । क्योंकि बेदों में ही भायों के 
लक्षणों पर प्रकाश डालते हुए कहा है. कि वे अग्नि की पुजा, यशानुष्टीन, 
वेदाध्यमन करने वाले होते हैं। किन्तु बायें-अनायय का भेद वंशगत नहीं, 
गुण, कर्म, स्वभाव के अनुसार हो माता गया है, जो कि यज्ञानुष्ठान रूप 
ही है । अर्थात्‌ अग्नि पूजक या याज्निक आये और भगित पुजा के विरोधी 
तथा अग्निहोत्र न करने वाले अनाये समझने चाहिये । 


इन वातों से यह भी स्पष्ट हो जाता है कि यज्ञादि कर्मों के द्वारा, 
मिलने वाले आरय॑त्व से आकपित हुए लोग यज्ञानुष्ठान मा में भधिक 
रुचि लेने लगे । इसके फल स्वरूप आरयों के ताम से संगठन अधिक फला- 
फूला । लोग अनाय॑त्व को निन्दित माने कर ही कार्येत्व की भोर अधिक 
आकर्पित होने लगे । 

वस्तुत: संगठनात्मक दृष्टि से यह उपाय सबसे उत्तम था । इममें त 
तो धन का प्रलोभन था, ने भूमि या स्त्री का। वततेमान क्मय में ती 
जर, जोरू, जमीन का आकर्षण हो सबसे बड़ा माना जाता है ) इसी के 
पीछे लोग इसने उत्मत्त हो जाते है कि अस्य सब बातें भूल जाते हैं । 

इस प्रकार आर्यत्व ने एक संग्रठित्त धर्म का रूप लिया । आगे चल 
कर वही हिन्दु-घ॒र्म कहलाया । भारतवर्ष में इसकी जड़ें गहरी होपी 
चली गई और वे बाज धो इसनी गहरी हैं कि शीघ्र ही उखाड़ कर नहीं 
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फेंकी जा सकती । न जानें कितने आताताइयो मे पद-दलित किया 
हिन्दुओं को. इसके लिये कि वे हिन्दू धर्म छोड दें, किन्तु हिन्दुओं की 
सहिष्णुता और घर्म-निष्ठा ने उन्हे सफल नहीं होने दिया। वे अनेक 
प्रकार अत्याचार करके भी हिन्दुओ को घुका न सके । 


एक तथ्य यह भो था कि सप्तार मे जब आर्यावर्त का नामकरण 
हुआ, तब उसकी सोमा कुछ बहुत बडी नही थी, उममे तो धीरे-धीरे ही 
विस्तार हो सका । जैप्ते-जेंसे धर्म का फैलाव हुआ, वंसे-वेंसे ही उसकी 
सीमा भी फैलने लगी और उसका परिमाण यह माना जाने लगा कि 
जहाँ-जहाँ यज्ञ हो, वही आर्यावत है । प्राचीन ग्रन्थों मे ऐपा भी उल्लेख 
मिलता है कि “आर्यावर्त वहाँ तक है जहाँ तक काले मृग अग्निरूप अथवा 
पझग्ति के अवतार हैं ओर जहाँ अग्नि है, जहाँ यज्ञ-कर्म होते हैं, वह भूमि 
आर्यात्रत॑ ही हो सकती है । 


इसका यह भी तात्पयं है कि अतार्यो की भूमि में यज्ञानुछ्ान नहीं 
होते थे किन्तु रावण प्रभृति अनेक असुर, जो अनाये माने जाते हैं, वे 
भी किसी न किसी रूप में, किसी न किसी देव्षतों की प्रसन्‍्नता के लिये 
यज्ञ करते थे । रामायण के अनुसार मेघताद आदि ने भी यज्ञ किये थे । 
मनु के अनुसार आर्यावतें की स्थिति विध्यगिरि के उत्तर तक और 
हिभालय एव पूर्वीय-पश्चिमी समुद्र के समस्त भूभाग तक थी। 

इस प्रकार यज्ञ-कर्म आर्यों या[हिन्दुओ के धर्म मे समाविष्ठ हों चुका 
था । जहाँ-जहाँ यज्ञ होते थे, वह घरती पवित्रतम मानी जाती थी | इस 
फारण उन-उन स्थान! को त्तीयं की समानता प्राप्त हुई। लोग उन 
ऋषियो के आश्रमो में जाने लगे जो यज्ञ किया करते थे । वे ऋषिगण 
यज्ञ भी करते-कराते और धर्मोपदेश भो देते थे । इससे लोगो मे धर्म के 
प्रति आस्था तो! बदी, किन्तु राष्ट्र-निष्ठा का पूर्ण रूप से उदय शही हो 
सका । वेयोकि उस प्रकार की निष्ठा के लिये मनुष्य को सत्यनिष्ठ, कहंव्य 
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निष्ठ, कष्ट-सहिष्णुता और आवश्यक होने पर आत्म बलिदान के लिये 
तत्परदा की बपेक्षा भी तम्भव थो# उसके साथ यह भावना भी 
आवश्यक थी कि अपने किसी आचरण से माठृझूमि को क्षिसी प्रकार क्कीः 
क्षति न पहुँच पाये। ऋशेद के पृथिदी सूक्त में इस भाववा का स्पष्ट 
उल्लेख देखा जा सकता हैं--- 
यत्‌ ते भूमे विश्वनाभि क्षिप्र' तदयि रोहतु । 
मां ते मर्म विमृम्वरि मा ते हृदबमपितम्‌ ॥ 

अर्थाचू--है भूमे ! मैं जिस भाग को खोहू वह प्रणतत्व से शीक्ष 
परिपूर्ण होजाय + मेरे द्वारा तेरे सर्म स्थान पर किसी प्रकार का प्रहार 
ने हो सके, जिससे तेरे हृदय में क्षोई व्यया न हो पाये।” 

इस यूक्त में साधक का मात्म-विश्वास और श्रद्धानधाव दोंनों ही 
निहित है) भूमि में स्वर्णादि जो बहुमूल्य वस्तुएं हैं, साधक उन्हें खनन 
क्रिया हारा निकालना चाह कर भी यह इच्छा करता है. कि उन-उच 
वध्तुओं की कमी भी न हो पाये । हम जो उपयोगी वस्तु निकालें, वह 
इस प्रकार निकालें कि उसकी उत्पादन-शक्ति पर प्रश्नाव न पड़े । 

तात्पर्य यही है कि हम सेव अपने उत्थान की क्रामता करते रहे हैं 
भौर इससे भी बनभिन्न नहीं रहे हैं कि हमारः उत्थान देश, जाति, धर्म, 
घरती बोर समाज के उत्थान से ही सम्भव है । ह 

ओर इसके लिये हम सदैव प्रयत्वशील भी रहे हैं ॥ हमने सदैव यह 
प्रयत्त किया है कि एकता के सूत्र में दंधे रहें। इस प्रयत्व में हमें 
सफलता न मिली हो, यह वात भी नहीं कही जा सकती ॥ क्योंकि 
विधर्मियों के पदापंण से पुव॑ भारतवर्ष धरम की 
में बंधा ही हुआ था । 
राष्ट्र और समाज-निष्छा-- 

ओर इस विप4 में सही जानकारी के 
की अपेक्षा नहीं घी । जब देश छोटे- 


दृष्टि छे तो एकता के सूच 


लिये किन्हीं विशेष प्रमाणों 
छोटे राज्यों के रूप में वेंदा हो तब 


हिन्दू सदेव एकता-बड रहे है. | [ ७५ 


ऐस्े प्रश्तो की ओर ध्यान देने के लिये न कोई अवसर था और ने कोई 
कारण ही । यह तथ्य भी उस स्थिति भे अनजाना ही बना रहता है कि 
धर्म अदवा हमाज का कौन-सा सगठझक तत्व कितना वास या अधिक 
प्रभावशाली है ? इसका पता तो तभी चल पाता है जब विधियों या 
विदेशियों के आक्रमण होते हैं और थे प्रयध्त करते हैं विभिग्न राज्यो 
ओर उनकी बस्तियो तथा धूखष्डो पर अधिकार करमे का वैसे इन बातो 
को जानने का समय तो उस स्थिति मे भी नहीं मित्र पाता, कित्तु 
परिस्पितियाँ उन तब्यो फो स्वतः उजागर कर देती हैं। क्योकि उस 
समय लोगो को प्राणप्रथ से शप्तू ओ का सामना करना होता हैं, तब 
पता चल पाता है कि देश के प्रति किसकी निष्ठा कितनी है ? भस्तुतः 
निष्ठा की परीक्षा का उपयुक्त अवसर यही होता है। जो लोग निष्ठा-हीन 
अथवा भल्‍्प निध्ठा वाले होते है, थे रणक्षेत्र मे जाने से कतराते हैं, उन्हें 
झ्पनी प्राण-रक्षा की ही विशेष चिन्ता रहती है । 


राष्ट्र या समाज-निष्ठा की इस कमी के परिणाम भी कम भयंकर 
नही होते । भारतवर्ष इससे कई वार पर्याप्व घन-जन की हानि उठा 
चुका है । जब तक विदेशी-आक्रमण का पता नही रहता, लोग गहरी 
चीद मे डूबे रहते है, उस बसावधानी का लाभ उठा कर शन्‌, अपना 
अधिकार जमाता हुआ आगे बढ़ता रहता है। यदि उसे कभी किसी 
स्यवधान का सामना करना होता है तो वह व्यवधान होता है उन 
निष्ठावानो का जो प्राण देकर भी देश की रक्षा के लिये तुरन्त गागे भा 
जाते है । 


वही आपात्‌ू-स्थिति अप्नि परीक्षा का रूप ले लेती है। सोते की 
सही परख जेसे अग्नि मे हो सकती है, बैसे हो राष्ट्र-नि्ठा या समाज- 
निशा की परख युद्ध के मैदान मे अधिक सम्भव है। इतिहासकारों के 
मत में भारतवर्ष के लोगो में अपने देश के प्रति निष्ठा की कमी-कभो 


है. हिन्दू एकता का प्रतीक-जोकि(€ 


नहीं रही। हिन्दुललौग इस अग्तियरीक्षा में सोने के समाच फूर्णो रूप छे 
खरे निकले | 

विश्व-विजय के आकांक्षी सिक्न्दर के नाम से सभी इतिहास प्रेमी 
दी परिचित हैं ही, भौर भी बहुत-से लोग यह वात जानते हैं कि वह 
भारत वर्ष का भी सम्रादु बनने की धृन में इस देश पर चढ़ काया जौर 
उसने अपने आक्रमण में जितनी तेजी दिखाई वह कल्पना से परे थी / 
किस्तु इस देश की भिट्॒टी उसे लोहे से भी अधिक कठोर सिद्ध हुई तथा 
यहाँ के लोगों की निष्ठा ने उसका समुचा स्वप्त घूल सें मिला दिया! 
उन दिनों सिध्ु नदी के तट पर सोभूति, मालव, शुद्रक, कठ प्रभुति अतेक 
गणराज्य विद्यमाव थे जो भारतवर्ष के तीमा-क्षेत्र पर थे । यश्षपि यह 
राजा लोग अल्प शक्ति वाले थे और भाद्षमणकारो सिकन्दर मे लोहा 
लेने में समर्थ न हो सके । फिर भी उन्होंने उसका भरसक प्रतिरीक्ष 
किया । वे अपने-अपने राज्य की चप्पा-चप्पा भर घरती के लिये लड़ें 
और उद्होंते प्राण देकर ही शत्र-सेना को आगे बढ़ने दिया । _ 

फिर भी सिकन्दर की सेसा का साहस कुछ अधिक नहीं बढ़ रहा 
था। उसे अब तक पर्याप्त क्षति उठानी पड़ी थी । व्यास चदी के तटवर्ती 
क्षेत्र तक पहुंचते-पहुँचते तो वहू बहुत कुछ साहस छोड़ चुकी थी | उस 
नदी के पार भी एक विशाल सेना उसका मुकाबला करने को तैयार थी, 
यह जान कर उसकी सेना अधिक भयभोत हुई। उसने दबे स्वर में 
इच्छा व्यक्त की कि आगे न बढा जाय | तो भी उसे उसके लिये विवश 
होना पड़ा । किन्तु गगा के पार समध-राज्य पर आक्रमण का झादेधा 
स्वीकार करना उसके लिये असहा हो गया और वह रो-रोकर यह 
प्रार्थना करने लगी कि अब मरने के लिये आगे न बढ़ा जाय । क्योंकि 
अब एक-एक इंच पर कटना-परना होगा । वस्तु स्थिति भी यही थी, 
सिकदर की सेना बहुत कुछ बिनष्ठ हो चुकी यो, जो शेष थी बह भी 
डंदेशागरस्त थी, उसके हौसले पस्त थे और सबमें प्राण-पय व्याप्त था । 


हिन्दू सदेव एकता वद्ध रहे हैं. ] [ ७७ 


उस समय हिन्दुओ में सपझन को भावना जाग्रत्‌ होने लगी थी ॥ 
विदेशीसेना के अत्याचारों और धर्म-विरोधी का्वों से उनकी भावना 
को भारी चोट लगी थी । यद्यपि छोटे-छोटे राज्यो मे बेटे होने के कारण 
उनसे पारस्परिक दिह पे को भावन( प्रबल थी, किन्तु सन्नी एक धर्म के-- 
वैदिक धर्म के अनुयायो थे, इसलिये धर्म की रक्षा-भावना को जोर वढ़ 
रहा था। लोगों को भय था कि विदेशियों को अधिकार होने पर धर्म 
नष्ट हो जायगा । यह कोई नहीं चाहता था कि हमारा धर्म नष्ट हो या 
हमारी सस्कृति पर आँच आये । विदेशियों के प्रबल प्रतिरोध का सबसे 
चडां कारण यही था । इसी से उनमे आत्म-बलिदात को भावना बढ़ 
गई थी । 


यद्यपि देश को सिकन्दर के ग्ाक्रमण से बहुत हानि पहुँची । भीषण 
नर-सहार हुआ, अनेक राज्य नष्ट हो गये, न जानें कितनो सतियों ने 
जोहर-प्रया का अनुकरण किया, डिन्‍्तु हिन्दू वीरो ने अपमानित जीवन 
की अपेक्षा सम्मानपूर्ण मृत्यु का वरण किया । एक प्रमाण मिलता है कि 
मिकन्दर ने एक स्थान पर सांत हजार व्यक्तियों को घेर कर उन्हें अपनो 
सेना में मम्मिलित करने की शर्ते पर जीवन-दान देने का प्रस्ताव किया, 
जिसे उन्होने अस्वीकार कर दिया। वे चाहते तो उसकी सेना में सम्मि- 
लित होने पर भो अवसर आते पर उससे विश्नासघात करके बदला ले 
सकते थे। किन्तु वे ऐसा करना भो धर्म-विरद्ध समझते थे । 


हिन्हुल के संगठन का सूत्र 
धर्म ही रहा है. 


फूट के दुष्परिणाम-- 


वस्तुत: धर्म ने एकता को बहुत शक्ति दी। सिन्‍्छु व5 के दो गण” 
राज्य उस समय अधिक प्रसिद्ध ये--मालव और शूद्रक । दोगों के ह्ठी 
राजा परस्पर में कट्टर श्र थे। उनमें परम्परा से वैर चला भा रहा 
था । किस्तु सिकतदर के आक्रमण को विफल करने की दृष्टि से उन्होंने 
ऐसी सम्ध्रि कर ली कि विवाह-सम्बस्ध तक स्थापित कर लिये । इति* 
हासज्ञों का कथत हैं कि उन्होंने परस्पर में दस-हजार लड़के-लडकियों 
के बिवाह सम्पस्त किये, जिससे एकता के सूत्र में बंधवने में भारी सहायता 
मिली । 
किस्तु दोनों गणराज्यों में ऐसा पारस्परिक मेल होने में देर हो 
थुकी थी। शत्र-सेना तेजी से आकर दबोच चुकी थी समूची भूमि को, 
इसलिये विजयश्री मिलना असम्भव था । हजारों वीर इस बुद्ध में मारे 


गये । यद्यपि सिकन्दर एक विपबयुक्त तीर से आहत एवं भरणासल 
अवस्था को पहुँच कर भी दच गया । 


सिन्दु-तट के शूद्रक ओर मालव गणराज्यों के क्षत्रिय राजा ही युर्डः 
कुशल वीर नहीं थे, वहाँ के ब्राह्मण भी युद्ध-कोशल में बढ़-चढ़े थे । 
इसलिये क्षत्रिय दीरों के साथ सिकन्दर से हुए बुद्ध में पाँच हजार 
प्रह्मिण भी रणक्षेत्र में वीर गति को प्राप्त हुए 


हिन्दुत्व के संगठन का सूत्र धर्म ही रहा है. * [ ७६ 


बस्तुत वे ब्राह्मण ही तत्वजश्ञात का बीज पवन करने वाले बात्म- 
ज्ञानी थे। यूवानी ग्रत्यकारों ने इन्हें दार्शनिक भी कहा है। यह दाशे- 
निक ब्राह्मण घर-घर युद्ध का अलख जगाने में लगे रहे कोर राजाओं 
तथा सेना-तायको को युद्ध के लिये उत्साहित करते रहे । इन्होंने धर्म 
की रक्षा के लिये बोरो का आह्वान किया और यह एक कार्य भी किया 
कि जो कोई राजा आदि पसिकन्दर को अधोनता स्वीकार करता, 
उम्की भर्सेवा करते और प्रयत्न करते कि वह पुनः सिकन्दर के 
प्रति विरोधी बन जाय । सिकन्दर इन लोगो से अत्यधिक रुष्ट और 
परेशान था । उसने इन्हे अपने मार्ग मे बाघक मान कर मौत के घाट 
उतार डाला । 


आत्म-बलिदान की भावना के मून में धर्म था, इसी लिये लोग कटि- 
बद्ध हो गये सिकन्दर को रोकने के लिये। यदि इततो कट्टरता न आ 
पाती तो वह अवश्य ही पाटलिपुत्र तक बढ गया होता, किन्तु उसकी 
मभिलापा पर पानी फिर गया और वह व्यास नदी के तटवर्ती क्षेत्र से 
हो वापस लोटने को विवश ह्वो गया। जब वह लौटा तब उसके द्वारा 
जीते गये भूभागों में विद्रोह की आग भडक उठी। सिकन्दर द्वारा 
नियुक्त क्षत्रप (राज्याधिकारियो) का मारा जाना आरम्भ हो गया । 
उसके लौटते-लौटते ही, वरन्‌ उसो के आगे यह विद्रोह फैल गया था। 
उसके जोवन-काल में हो भारतवासियो ने विदेशी सत्ता को उखाड़ फेंकने 
की कार्य कर डाला । 

धर्म को दृष्टि से हिन्दुओं का एक रहना ही हिन्दुओ के लिये अधिक 
हितकर रहा है। इसी के कारण हिन्दूसमाज ब्रभी तक जीवित है, 
अन्यथा विधियों ने तो इसे मिटाने का ही सदा प्रयत्व किया है। उन 
विधियों के साथ कुछ दुबंल प्रवृत्ति के हिन्दू भी लगे बिना न रह सके ।,; 
इससे समाज को कुछ द्वानि भी पहुंचती रही है। यदि ऐसे लोग विध- 
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मियों का साथ न देते तो सम्भव था कि देश को परतस्त्षता का शिकार 
सहेज ही न होता पड़ता । 


चर्द्रभुप्त सौथ का उदय- 


सिकन्दर के पश्चात्‌ भारतवर्ष में चन्द्गुप्त मौर्य के नाम से एक ऐसी 
विभूति का उदय हुआ, जिसने भारतवपषं में राष्ट्रीय भावना को जाग्रते 
किया भौर भारतवर्ष को एक राष्ट्र का रूप दिया। वस्तुतः चल्धग्रुप्त 
चाणक्य के निदर्शन में तक्षशिला में उत्त समय विद्याध्ययत थज 
जिस समय सिकन्दर ने भारतवषे के बहुत-प्रे भूभाग को पद दलित मा 
था । चाणक्य विदेशी सत्ता का कट्टर विरोधी था, इसलिये उपके विचारों 
का प्रभाव चन्द्रगुप्त पर पड़ना स्वाभाविक था । यही कारण था कि 
उसके मन में राष्ट्रगविष्ठा का उदय हुआ । उसने समस्त आर्योवर्त की 
एक सूत्र में वाधने के विचार से उसका प्रचार आरम्म् कर दिया । जिन 
गणराज्यों को सिकन्दर के विरुद्ध युद्ध करके क्षति उठानी पड़ी थी, वें 
इस प्रस्ताव से शीघ्र ही सहमत हो गये। अन्य गणराज्य भी भविष्य को 
भाशंका से उसके सहयोगी बने । तब च्द्रगुब्त के नेतृत्व में एक राष्ट्रीय 
सैसा का गठन हुआ, जिसे कुछ लोगों ते स्वातरूय सेना का वाम भी 
दिया। अब सभी गणराज्य एक राष्ट्र के रूप में संगठित होने को कटिवद 
हो गये । इस प्रकार भारतवर्ष एक राष्ट्र बन गया। 

जो हिन्दू सैनिक सिकन्दर की सेवा से लड़े थे, वे भी चद्दगुप्त की 
सेता में सम्मिलित हो गये। अलग-अलग बने हुए छीठे-छोटे राज्यों वे 
भी राष्ट्र हित के समक्ष अपने-अपने हित्तों का त्याग कर दिया । चम्रगुप्त 
ने चाणक्य के सहयोग से सभी राजाओं में राष्ट्रन्मावता जाम्मत की, 
जिसके फलस्वरूप बल्प समय में ही चन्द्रगुप्त का विशाल सराज्राज्य 


स्थापित हो गया, इस काये में कठिनता से तीन-चार वर्ष का समय ह्दी 
लगा होगा । 
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सेक्यूलस का आक्रमण- 

चन्दगुप्त मौय्यें को सम्राद्‌ बने अभी कुछ हो वर्ष हुए होगे कि सिक- 
न्दर के समान ही यूनानी सेनापति सेव्यूलस ने भारतवर्ष पर जोरदार 
बराक्रमण किया । किन्तु चन्द्रगुप्त ने उछक्ती भारत-विजय की अभिलापा 
शीक्ष ही धूल मे मिल्ला दी। सेक्यूलस की पराभय का मुझ्य कारण भी 
हिन्दुओ मे घाभिक भावना ौर समाज-निष्ठा का होता ही था। इसी 
निष्ठा के बल पर चन्द्रगुप्त ने समूचे भारतवर्ष पर भोय॑-साम्राज्य की 
स्थापना कर डाली । वस्तुत. भारत को एक राष्ट्र होने का गौरव तभी 
से प्राप्त हुआ। 

भारतवर्ष में धर्मं और समाज निष्ठा के कारण स्वततन्नता-प्रेम की 
की यह भावना तब से लगभग एक हजार वर्ष तक निरन्तर बनी रही । 
एक हजार वर्ष के इस लम्बे समय को इतिहासकारों ने भारतवर्ष का 
स्वर्ण बुग कहा है । किन्तु उपके बाद इस स्वर्ण युग मे व्यवधान उपस्थित 
हो गया । विदेशियों और विधघर्तियों की दृष्टि तो इस देश पर सदा से 
लगी ही रही है और वे इसे अपने अधिकार में करने के लिये लालायित 
भो रहे हैं। इसलिय अवसर की ताक मे भी लगे रहे । 


सम्राट्‌ अशोक तक भारत अपनी सुरक्षा मे पुरणंणं समक्ष रहा, 
किन्तु उसके बाद सम्भवत पारस्परिक फूट के बढने से उसकी सग- 
ठनात्मक शक्ति मे कम्ती आ गई । यूनानी शासक डेमिस्ट्रियस ने भारत 
पर आक्रमण कर दिया। इधर, बौद्धधर्म अपनी उन्‍्त्रत अवस्था पर था, 
जिसका अहिसात्मक सिद्धान्त जोर पकड़ रहा था। यद्यपि उस अहिसा 
धर्म की रक्षा के साथ भी हिंसा का प्रयोग होता रहा, तो भी घामिक 
हृष्टि मे बदलाव आने से लोगो की मन स्थिति डगमंगा गई | अहिसा-धर्म 
के सिद्धान्त ने देश को प्रतिरोध-बुद्धि को इतना अधिक प्रभावित किया 
कि प्रतीकार-शक्ति का ही लोप होने लगार। लोग अहिसा के कारण 
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शस्तन्शक्ति को निन्‍्दा करने लगे। कुछ ने उसका यह कषर्थ लिया कि 
भर जाओ, विल्तु मारो मत । उससे वह सोचने का प्रयत्न नहीं किया कि 
आतातायी के किये अहिसा का व्यवहार दयों किया जाय ? वह तो 
अपनी मौत को खुला विरमत्रण ही होगा । 


सम्प्रवत: इसी के फलस्वरूप डेमिस्ट्रियस को भारत वर्ष में लधिक 
भीतर तक प्रविष्ट होने में सरलता रही | वहू बिता किसी बा्ना के 
जपोष्या तक जा गधा | दह तो भारतव् में अभी कुछ अतीकार-शक्ति 
श्री शेष थी, इसी से कलिंग नरेश ने उसका सामना किया ओर उसे 
भारत की सीमा से बाहुर खदेड़ दियए 

उसके चार वर्ष बाद ही, यूनाद के ही मैनेंडर मे भारतवर्ष पर पुतः 
आक्रमण कर दिया। उस समय मगध की राजग्रही पर घृहुद्रथ नामक 
पुरुष राजा राज्य करता था। उसके सेलापति पुष्यमित्र से उसको 
निब्कियता से रष्ट होकर उसे मार हाला और स्वयं सम्राट बत कर 
मैनैंडर का सामना करने को बढ़ा । इसके फलस्वरूप सैमेंडर हार कर 
चला पया। उसके बाद प्रायः सत्रह सौ वर्षो तक भारत वर्ष पर माक़- 
मण करने का साहस कभी कोई विदेशी नहों कर सका । 

पृष्यप्तित्त शु यबंशोय था, लगभग सो वर्ष तक इस बंश से भारत 
चर्ष पर राज्य किया। इप्रक्े बाद कुशपों ने भारत पर आक्रमण 
किये। उनके आक्रमण यूनानियों से अधिक भ्षयंकर और उत्पीड़क होते 
थे। यह वस्तियों में आग लगते, बूठते, अपहरण और नर-मंहार 
करते । इतके क्षत्यादार विरीह जनता पर लगभग चार सी वर्षों तक 


होते रहे । 
ऊुशाण-शक भारत में घुल-मिल गये-- 


हि कुशाणों ते भारत को ही अपने अधिकार में नहीं किया, चीव देश 
पषत्त समस्त सूमि उन्होंने पद्मक्रद की । किस्तु भारतर्य अपने धर्म- 
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बल में इतना प्रबल था कि उसने कुशाणों को भी उतसे प्रभावित कर 
लिया और उन्हें अपने मे हो समाविष्ट कर लिया। वे विदेशी होकर भी 
इस देश में घुल-मिल गये । 


उस समय तक उत्तर भारत में कोई शक्तिशाली सम्राद्‌ नहीं था, 
इस कारण विदेशी आक्रमणो को अधिक भीतर तक घुपना प्राय: सरल 
ही रहता था । जब शक्कों ने भारत वर्ष पर जाक्रमण किया तब वे मध्य 
भारत से भी भागे बढ गये । उन्होने नासिक से जुल्तार पर्यन्य के प्रदेश 
पर प्राय पचाप्त वर्ष शाप्तन किया । फिर सातवाहन वंश के सातकर्णी 
नामक वीर ने शक राजा नहपान को मार कर शक को नर्मदा के उत्त 
पार तक खदेड दिया । इसी समय शकी पर मालव और यौधेय गण- 
राज्यो ने भी आक्रमण किया, जिससे वे अत्यन्त निवेल और अप्तमर्थ 
हो गये । 


फिर भी कुशाण सक्किय रहे, शको का भी निमू लव नही हुआ था। 
किन्तु इन दोनो ने ही भारतीय घ॒र्मो को पूर्ण रूप से ग्रहण कर लिया 
था, इसलिये अन्त में उनका पृथक्‌ अस्तित्व नहीं रह गया | यह लोग 
दान, पुण्य, यज्ञादि करने लगे, सस्कृत पढने लगे ओर शिला-लेखो मे 
सस्कृत भाषा का हो प्रयोग करने लगे। इनके नाम भी हिन्दुओ जैसे हो 
रखे जाने लगा । 


कुशाण-राजा कनिष्क बौद्ध धर्म स्वीकार कर उसके प्रचार मे रुचि 
लेने लगा । उसने भारत में ही नही, भारत से बाहर भी बौद्ध घर्म के 
प्रचार मे बहुत कार्ये किया । उसके द्वारा विश्द बौद्ध परिषदु की स्थापना 
हुई ॥ उसने बोद्ध धर्म तो ग्रहण किया ही, रुद्र की उपासना में निष्ठा 
व्यक्त की । कनिष्क के पोत्र ने तो वेंदिक धर्म स्वीकार करते हुए अपना 
नाम भी वासुदेव रख लिया । उसने जो सिक्‍्क्रा चलाया उप पर शिव 
और नन्दीश्वर की आकृतियाँ रखी गई ॥ 
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यह सब होते हुए भी भारत के मूल निवासियों से उनकी प्ृथकूता 
किसी न किसी रूप में वती ही रही । चतुर्थ शत्ती में राजा समुद्रगुप्त ने 
कुशाणों को और चद्धगुप्त द्वितोय (विक्वममादित्य) ने शकों को इस प्रकार 
पराजित किया कि बचत में वे हिन्दू घर्म में ही विलय को प्राप्त हो 
गये । किन्तु तभी हूणों ने अपने आक्रमण आरम्भ कर दिये। सेव अ्वम 
इन्होंने चीन पर आक्रमण किया और फिर वे पुरे योरोप के विजेता बने 
गये । उन्होंने रोमन साम्राज्य को भी घूल में मिला दिया। उत्तके बाद 
हुणों का आक्रमण भारत वर्ष पर बड़ भयंकर रूप से हुआ । उत्त समय 
भुप्त बंश का एक सम्रादु स्कत्दगुप्त पदासीन हुआ था। उप्तने हुणों का 
साहस पूर्वक सामता किया । इस बार हुणों की एक भी न चली, सम्राट 
स्कत्दगुप्त ते उनका भारी विदाश किया । अन्त में उन्हें यह! से भागने 
को विवश होता पड़ा । ह 


किन्तु जब स्क्दयुप्त वृद्ध हो गया तब हुणों ते अवसर देख कर (न 
माक़मण किया । यद्यपि स्कत्दगुप्त ने पुन: बड़े साहस से उनका सामवा 
किया, किन्तु युद्ध काल में हो उसकी मृत्यु सैन्य-शिविर मे हो गई। 
अब शब्रुओं के लिये कोई वा शेप न थी । उन्होने अत्याचार को भी 
स्ीमा ही तोड़ डालो । देश में वह स्थिति उत्पन्त कर दी जो कभी दैत्यों 
ओऔर दानवों ने को होगी । ; 


इतिहास बताता है कि बह स्थिति बड़ी तिराश्यजतक थी । फिर भी 
देश-धर्म की निष्ठा का बीज तो बंकुरित था हो । पराजित जाति भी 
जव धर्म के सम्वल को नहीं छोड़ती, तब उसमें आत्म-वल तो रहता ही 
है । जीर उसी आत्म-बल के कारण कमी कोई ऐसी विभूति भी उदय 
को ग्राप्त हो जाती है जो धर्म को रक्षा कर सके । पु 

हैगों के भयंकर अत्याचारों से अस्त हिन्दू जाति की रक्षा के लिये 
उप्र समय मालद्य की राजगरहदी पर वैद्य था सजा यशोधर्मा । उसने 
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बड़े साहम के साय सेना एकत्र को और साथ ही अनेक हिन्दू राजाओं 
को सग्रठित किया युद्ध के लिये | रण का बिगुल बजा तो ऐसा कि हुण- 
आक्रास्ता मिहिर॒गुल का सितारा ही गुल हो गया । इस प्रकार हुणो के 
अत्याचार का अन्त हो सका । 


यद्यवि राजा यशोघर्मा कोई चक्रवर्ती सम्राट नहीं था, फिर भी 
उसमे इतनी योग्यता थी कि अनेक राजाओं को अपने साथ ले सका। 
उसके उस कार्य में समाज-निष्ठा और राष्ट्र-निष्ठा मे भो बडा सहयोग 
किया, धर्म के नाम पर लोगों ने पारस्परिक मतभेद और मिध्याभिमान 
को छोड दिया । क्योकि इसी से देश-धर्म को बचाया जा 
सकता था । 


यद्यपि मगध देश का राजा बलादित्य अब भी अपने को सम्राद 
मानता था । किन्तु उसने समझ लिया कि ताम दात्र के सम्राट बने रहने 
से कोई कार्य होने वाला नही है । इसोलिये वह भी राजा यशोघरा को 
धर्म ध्वजा के नीचे आ खडा हुआ । वस्तुतः यह विवेक बुद्धि ही थी, 
जिसके कारण सम्राट होने का गवे व्यर्थ सिद्ध हुआ। 

यहाँ एक यह तथ्य भी जानते योग्य है कि हृण-प्रतिनिधि मिहिरगुल 
शिवजी का उपासक था। किन्तु अत्याचारी होने के कारण लोगो ने ५; 
उसके शिव-भक्त होने वाली वात पर ध्यान नही दिया । वहाँ तो एक ही 
लक्ष्य था--अत्याचारो से छुदकारा। रावण भी शिवभक्त था, किल्तु राम 
को उसका वध करना ही पडा था घ॒र्म-रक्षा के लिये। 


हिन्डुओं में प्रबल धर्मं-निष्ठा- 
भारत ने अपनी धर्म-निष्ठा का त्याग कभी नहीं किया। उसी के 


बल पर वह कुशाण, हूण, शक, यूनानी आदि का सामता कर स॒का 
और अपनी निष्ठा के बल पर हों उसे सफलता प्राप्त हुई। मिहिरगुल 


यबई ] [ हिन्दू एकता का प्रतीक-ओोकार 
की हार होने पर भारतवासियों ने शान्ति की सास ली। उसके कई सौ: 
वर्षो तक फिर कोई आक्रमण इस देश पर नहीं हुआ । 

यद्यपि इस मध्य मुहम्मद कासिम ने सिन्ध राज्य पर लाक्रमण 
अवश्य किया । किन्तु उस आक़मण का प्रभाव वहीं तक सीमित रहा। 
उससे आगे बढ़ने का उसने साहस ही बहों किया। वयोंकि भारत वर्ष 
इस बीच अपनी अक्ति अधिक बढ़ा चुका था । उसका शास्त्र ज्ञाव भौर 
शस्त्रज्ञान दोनों हो उत्कर्प पर थरे। उसने ऐश्वर्य-प्राप्ति भौर उसकी 
सुरक्षा का बहुत कुछ अभ्यास कर लिया था। इतिहासकारों ने यह स्पष्ट 
रूप से कहा है कि सम्राट्‌ चर््रगुप्त मौयं, सातवाहन, पुष्यमिनत्र, समुद्र 
गुप्त, स्कन्दगुप्त, बलादित्य, यशोघधर्मा आदि सभी राजा वैदिक धर्म में 
अत्यन्त निष्ठा रखते थे और उनकी उससे भी बश्चिक निष्ठा और राष्ट्र 
के प्रचि थी । * 

प्ारतीय राजाओं का शासन धर्म गुरुओं बौर पुरोहितों की व्यव- 
स्थाओं और मान्यताओं पर चलता था, इस कारण जो लोग धर्म-बिरोधी 
कार्य करते थे, वे दण्ड के भागो माने जाते थे । बाहर से जो लोग इस 
देश में जाये थे, उनमें से अनेक व्यक्ति हिन्दू धर्म वैदिक धर्म के प्रत्ति 
निष्ठावान महीं हो सके थे। भारतीय उन्हें आन्तरिक रूप से अपना मित्र 
तहीं माव सके । 

इश देश का यह दुर्भाग्य हो रहा है कि इस पर विधर्मियों के ाक्- 
मंण होते ही रहे है और यह उनके वर्ब॑रतापुर्ण अत्याचारों को हहता 
हुआ भी अपना अस्तित्व बनाये रहा है। प्राचीन काल से ही यहाँ दैत्य, 
लत, असुर, नहा, दबिड, यवन, सिपाद, किरात, कम्बोज, कँवतें, 
डैयाग, शक, पुण्दर, भोज, यादव, भरत आदि जातियाँ रही हैं, किन्तु वे 
उैय वैदिक धर को ही अनुयायी बन गई थीं, इसलिये उनमें पारस्परिक 
विरोध नहीं रह गया था । दिन्‍्तु जो लोग धर्म की हृष्टि से बलग-यलग 


उम्हें यहाँ का जन-मान थे 
रहे, उन्हें यहाँ का जत-मानस स्वीकार नहीं कर सका। यही कारण था 


हिन्दुत्व के संगठन का सत्र धर्म हो रहा है. ] [ ७ 


कि यहाँ के ब्राह्मण और क्षत्रिय राजा विधमियों के विरोधी रहे। ममी- 
पियो की मान्यता रहो है कि ब्रिटिश साम्राज्य शाही के जो कट्टर 
विरोधी थे, वे हिन्दू ही मुख्य रूप से थे। इतिहासकार स्मिथ ने भी इस 
तथ्य को स्वीकार किया है । 

इससे एक यह घारणा भो पुप्ठ होती है कि हिन्दू समाज में संगठन 
की अदभुत क्षमता है । इसके साथ ही इसमे निश्चय की भी हृढता रहो 
हैंँ। शिक्षित-अशिक्षित मभी प्रकार के व्यक्ति धर्म, समाज और राष्ट्र के 
प्रति निधष्ठावान रहे हैं, इसका प्रमाथ भारतीय स्वातम्ट्य सम्राम में 
प्रत्यक्ष रूप से मिल चुका हे । 


अरबों का आक्रमण- 


ईमा की आठवी शी में अरबो ने भी इस देश पर भयक्र आक्रमण 
किया । अरब इन दिनों इतने अधिक सवल हो उठे थे कि उत्होगे पूरे 
दक्षिणी योरोप को अपने अधिकार मे कर लिया था। मिस, ईरान, 
तार्तार, आदि का पतन इतिहास की महत्वपूर्ण घटना थी । मुहम्मद बिन 
कासिम ने सिन्ध पर विजय प्राप्त कर ली, इससे हिन्दुओ में पुन: जाग्रति 
हुई तथा राजस्थान में राजपूतो ने हृढ संगठन करके अरबों से जोरदार 
टक्कर ली । यद्यपि अरवो ने राजपूताने पर चोबीस बार आक्रमण किये, 
किन्तु किसी भी बार जीत न सके । राजस्थान मे पूर्व दक्षिण मे पदापण 
करता चाहा, किन्तु गुजरात के महावीर चालुक्य के समक्ष उनके सब 
प्रयत्न व्यथं हो गये । 

शक, हण आदि के विचारो मे धर्म के प्रति कट्टरता न थी, इसलिये 
वे तो वैदिक धर्म के अनुयायी बन चुके थे। किन्तु मुसलमान अपने धर्म 
के प्रति बहुत कट्टर थे, इसलिये वे भारतोय संस्कृति को अन्त तक मे 
अपना सके । भारतीय वीरो ने इन धर्मा-घो का विरोध इसीलिये अधिक 
किया था । आरम्भ मे इनके पाँव भो इस देश मे नही टिकने दिये, 


पु 2] [हिन्दू एकता का प्रतीक-ओंकार 


किन्तु समय की मार के समक्ष त्नी को विवश होना होता है । बर्बरता 
के समक्ष मनुष्यता झुकते लगती है। फिर भी संक्षार में, विशेष कई, 
हमारे भारतवर्ष में ऐश्ले बीरों की न्षी कमी नहीं रहो है, जिन्होंने अपने 
धर्म पर, अपने समाज पर, बनने राष्ट्र पर हेंसते-हेसते प्राणों को वलिदान 
कर दिया । उनका सिद्धान्त रहा है कि प्राण देकर भी धर्म की रक्षा 
करो, प्राण देकर भी सभाज को छूटने से बचाओ । 

न जानें कितनों ले धर्म की रक्षा पर अपने प्राणों की पेंट चढ़ाई । 
न जानें कितनों ने समाज को टूटने से बचाने के लिये अपना वलिदान 
कर दिया | न जानें कितनों ने स्यौछावर कर दिया अपने को अपने 
राष्ट्र की स्वतन्त्रता पर। उसका अनुकूल फल भी निकला बहुत लम्बी 
गुलामी के पश्चात्‌ । किन्तु हिन्दुओं में घैये की बड़ी प्रवलता है, वे 
असफल रहने पर भी निराश तहीं होते कभी | 

जब निराशा नहीं होती तभी उत्साह होता है और उत्साह होता है 
तो साहस भी बढ़ता है । जहाँ उत्साह में कमो हुई, वहाँ साहस भी नहीं 
रहता । हमारे शास्त्रों में यह उपदेश भरे पढ़े हैं कि बाशा को कभी त॑ 
छोड़ो, और उत्साह को सदा बनाग्रे रखों। शास्त्रों के सभी उपदेश 
हमारे लिये धर्म रूप में स्वीकार्य रहे हैं। 

ओर धर्म रूप में स्वीकार किया हुआ वह शास्त्रोपदेश ही हमारे 
लिये सम्बल वना हुआ है जीवन में । हमने घर्म-बल को सर्देव अपने 
साथ मावा और उसी रूप में उसका जनुक्षव किया है। हम धर्म के बल 
पर ही हिन्दू-समाज के तिर्माण में समर्य हो सक्के। हमारे संगठन का 
एक मात्र सूत्र धर्म ही रहा है । 

क््म्तु हमारा यह उद्देश्य कभी नहीं रहा कि दूसरों के धर्म का 

अिरादोर करें| जिस किद्नी परम में जो भी अच्छी बातें हों, वे तिरस्कार 
के योग्य नहीं मानी जा सकती | किन्तु हम यह भी कह सकते हैं कि 


हिल्दुत्व कै संगठत का सूत्र धमं ही रहा है. | [. ४६ 


वैदिक धर्म या हिन्दू धर्म मे जो कुछ भी है, पूर्ण है। ऐसा कोई विषय 
उसमे नही छूटा है, जो व्यप्टि या समष्टि के लिये उपयोगो रहा हो । 


हमारा धर्म इतना पूर्ण है कि दूसरों को भी उसमे कुछ न कुछ 
मिल ही जाता है । इसीलिये बहुत-से विधर्मी भी हमारे धर्म-ग्रन्यो की 
बोर आकंपित ही नही हुए, उनमे रम ही गये । कुछ लोगो ने तो यहाँ 
तक भाना कि हिन्दुओ के घर्मं-ग्रन्थों मे जो कुछ मिला, वह कही अन्यत्र 
देखा ही न जा सका । 


यही कारण था कि कुशाण, शक, हूण, यूतानी आादि जो भारत मे 
आफर बसे, वे हिन्दू घर्मे के चपासक बन कर हिन्दुओ में ही विलीन हो 
गये । इसमे हिन्दुओं के शस्म् बल ने उतना काम नही किया शितना कि 
शास्त्र बल ने। यह स्पष्ट हो है कि शास्त्र बल में और धर्म बल में कोई 
अन्तर नही है। वस्तुत भारतवासियों मे अपूर्व तत्वज्ञान, अद्भुत धर्मं- 
निष्ठा विद्या, कला, स्वर्णे-रत्नादि तथा गोघन आदि की कभी भी कमी 
नही रही | इसी से आकृपित होकर विधर्मो लोग इस देश पर माक्रमण 
करते रहे और लूट-खसोट तथा नर-संहार करते रहे । 


किन्तु इसका परिणाम यह भी रहा है कि भारतवासी भ्राक्रमण- 
कारियो के भय से आतकित रहे और उससे बचने के लिये संगठित भी 
होते रहे | उनके सदेव एकता बद्ध रहने में विघरम्ियों के बाक़मण भी 
मुख्य रूप से कारण रहे हैं। 


हिन्दुल के पतन की आधार शिल्ा 


भारत पर येवत-भआाक्रसण- 


ईसवी सत्र सौ सो अस्सी में पंजाब का राजा जेग्रपाल थी, जिस 
पर सुदुक्तभीन से आक्रमण कर उसे अपने अधीन बनता लिया। उसके 
बाद जब जयपाल मे उसे निर्वासित कर दिया तो पुनः पंजाब १९ 
बाक्रमण हुआ और उस पर विधियों का राज्य स्थापित हो गया। 

उसके बाद सुदुक्तगीन के पुत्र महमूद गजती ने सब्‌ एक हजार पा 
में झारत पर आक्रमण किया । किन्तु उसे यहाँ से चले जाना पढ़ा । 
उसमे सन्‌ एक हजार चोवीस तक इस देश पर सतह बार आक्रमण किये 
ओर हर वार पराजित होकर लौढा । किन्तु अठारहवीं वार का उसकी 
आक्रमण मसफल न हो सका । कुछ इतिहासज्ञों का मत हैं कि. उसे 
सन्नह धार सकुशल वापस लोट जाने देना ही हिन्दुओं की बड़ी भारी 
भूल थी। हमारे नीति ग्रस्थ भी इस तथ्य को कहते हैं कि शत्रू को कभी 
हीला न छोड़े, अच्यवा वह कभी भी अवसर पाकर अपने लिये हि 
कारक हो सकता है। 

पुरानी कथा-ऋहानियों में भरी यह उपदेश भरे पड़ो हैं। देवताओं 
ओर दैत्यों के युद्ध भी प्राचीन काल में होते रहे हैं, जितमें देवगण 
दयावश बहुत बार पराजित दैत्यों को छोड़ देते थे । किन्तु दैल्यंगण अब 
जब भी अवसर देखते, देवताओं पर आक्रमण किये बिना ने रहते में। 
के फलस्वरूप देवताओं को राज-पाट से वंचित हो जाना पड़ता और 
ने अन्‍्य प्रकार से भी बड़ी हानि उठाते थे । 

ऐसा ही उस समय हुआ जब कंस-वध के पश्चात्‌ जरासस्घ में 
मथुरा पर आकृम्रण किया बौर पराजित हुआ | वह आक्रमण भी सतह 
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बार ही हुए भौर जरासन्ध को हर बार हार कर भागना पडा। 
अठारहवी बार उसने जोरदार आक्रमण किया, इसलिये क्षप्ण को मथुरा 
छोड़ कर द्वारिका की ओर प्रस्थान करना पडा । 

इतिहास से यह मालुम होता है कि ईसा की बारहवी शती के अन्त 
तक गोरीवश का भारत पर अधिकार हो गया | तेहरवी शती में तो 
विहार, आसाम, बंगात, गुजरात, मालवा आदि प्रदेश भी हिन्दुओ के 
हाथ से निकल गये । चौदहवो शती में दक्षिण सहित समस्त भारतवर्ष 
पर विधर्मियो का अधिकार हो गया । 

यदि इसके कारणो पर हृष्टिपात करें तो यह बात समझ में आयेगी 
कि उस समय किसो प्रकार हमारी धामिक-एकता मे व्यवधान उपस्थित 
हो गया और सगठनात्मक दृष्टि से हम दुर्बल हो गये। हमने अपने 
व्यक्तिगत बचाव में स्वयं को ही खो दिया । सभी अपवी-अपनी फ़िक में 
रहे और उन्होने यह देखने का प्रयत्त शायद कमर ही किया कि आज जो 
सक्षट हमारे पडोसी राज्य पर है, कल हम भी उससे बच नहीं 
सकेंगे । 

वस्तुत सुबुकतगीन के आक्रमण से सौ, दो-सो वर्ष पहिले से ही 
समाज में आलस्य, स्वार्यंपरता, विलासिता आदि का घुन लग गया था । 
जब किसी सकट की भाशका कम रहती है, तब मनुष्य कुछ निश्चिन्त 
ओर असावधान-सा हो जाता है। यही निश्चिन्तता या असावधानो 
मनुष्य की शक्ति को क्षीण कर देती है | उस स्थिति मे संगठन भी कुछ 
बिखर-सा जाता है। 

भर उस स्थिति मे जो विपरीत घटनाएँ घटती है, उनके मूल 
कारण पर हमारा ध्यान नही जाता। हम यही मान कर सम्तोप कर 
लेते हैं कि इसके घटित होने मे देवन्योग ही मुख्य है। ऐसा हाना ही 
था लो सकता ही फते ? एुण की हड़ि से यह मप्न्यता जपना अस्तित्व 
रखती हुई भी मनुष्यों को निष्क्रिय बनाने लगती है | इससे हम आलसी 


हर | हिन्दू एकता का प्रतीक-ओंकार 


भोर दुर्बल होने लगते हैं । हममें जो शौर्य भौर साहस का भुण रहता 
चाहिये वह लोप होने लगता है । 

हमारे देश की अवनति में इस विचारधारा का बहुत कुछ योग रहा 
है। इसी प्रकार के विचारों से हमारी गुलामी की जंजीरें मजबूत कीं। 
हम यह कह समते हैं कि इस अवसर पर हम अपना समस्त तत्वज्ञान, 
समस्त कर्तव्य और संगठन-शक्ति को भूल बैठे | हममें से अनेकों मे 
काक़ास्ताओं का साथ इसलिये दिया कि उत्तके सुख, वैभव और मान- 
सम्मान में कमी न आने पाये । उन्होंने अपने मत: संतोष के लिये दूसरों 
का बलिदान करने में भी कोई कसर त रखी । 


इसका तात्पयय है कि हम जिस धर्मे के, जिस कत्तव्य के पालन में 
अपने को लगाये रखते थे, जिस सिद्धान्त का आश्रय लिये हुए थे, इस 
आपाद्‌ काल में उसे भूल गये। वरचु, भाषात-क्ाल की उपस्थिति का 
कारण ही यही था कि हमने अपने धर्म के प्रति तो उपेक्षा की ही थी, 
संगठन में ढील दे बैठे थे। हिन्दु-तसमाज की अवनति का मुख्य कारण 
यही था। क्योंकि जब हम धर्म का त्याग करते है, तब वह विक्ृतत होने 
लगता है भीर जब धर्म विकृत होता है तब भयंकर रूप धारण कर लेता 
है | विकृत धर्म ही विदाश का कारण बन जाता है, किन्तु हम उसके 
प्रति अनजान बोर वेहोश बने रहते हैं । होश तव आता है जब चिड़ि- 
याएं' छेद चुग चुकी होती हैं। कोई कह सकता है कि जब बेत नष्ट हो 
हो गया तब पछितावा करने से भी क्या लाभ हो सकता है? 
संगठित समाज की पृष्ठ भूमि- 
न संगठन हीं समाज को शक्ति है। यदि संगठन के प्रति किसी भी रूप 
में उपेक्षा रहे दो वह समाज को दुवंल बनाने में एक मुख्य कारण होता 
है । समाज पर सर्वाधिक प्रभाव यू परम्परामों का पड़ता है, किस्तु 
देश-काल के अनुसार उसमें बदलाव भी आते लगता है । 
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परम्परागत आचार-विचार, सुख-दु'छ, आकाक्षा आदि की हृष्टि से 
जितनी अधिक एक रूपता होती है मनुष्यों मे, समाज के समठित होने 
के उतने हो अधिक अवसर रहते हैं। जहाँ संस्कृति की भिन्‍नता हो, 
रीति-रिवाजो की भिन्‍नता हो, वहाँ समाज का एकरूप रहना कदापि 
सम्भव नहीं । 

मनुष्यों की लाथिक असमानता भी कन्नी-कन्ती बड़ी हाति पहुँचाती 
है । एक इतना गरीब हो कि एक बार भो भरपेट भोजन न कर सके, 
और दूधरा इतता अमीर हो कि खाद्य-पामात्र व्यर्थ फेंक देता हो, 
अनाप-शनाप थर्च करता हो विलापिता में, तो अनुमान लगाइये कि 
गरीब पर उसका कया प्रभाव पड़ेगा ? और क्‍या वह विद्रोही न बन 
जायगा ? और यदि कोई वर्ग विद्रोही रहता है, चाहे भीतरी तौर 
पर हो क्यों न हो, तो वया उप्तते समाज की एकता को ठेस नहीं 
पहुँचेगी ? 


यह सब ऐमी बातें हैं जिनसे संगठन और विघटन के विंधय में हमे 
पूरो जानकारी हो सकती है । हम उममे बहुत कुछ सावधान हो सकते 
हैं और समाज को विधित होने से बहुत कुछ बचा सकते हैं । 

आवश्यकता इस बात को नही है कि कोई एक घतवान अपने घन 
को गरीबों मे बाँट दे । उससे कोई बहुत बडा लाभ भी होने वाला नहीं 
है। मान लीजिये कि किसो के पास एक लाख रुपया है और चह ञ्से 
पाँच सौ व्यक्तियों मे बाँट दे प्रत्येक को दो-दो सो रुपये मिल्ेंगे। इससे 
बाँटने बाला लखपती तो खाकपति हो हो गया, उन गरीबों का भी 
दो-दो सौ रुपयो से कोई विशेष लाभ नही हुआ । उसके लिये एक उपाय 
किया जा सकता है, वह यह कि सभी धनवान थोडा-थीड़ा अशन्दान 
किसी रूप मे करके उस मिर्घंन वर्ग को ऊंचा उठाने के प्रयत्न मे लगें । 
यदि वह प्रयत्त सामूहिक रूप से किया जाय तो उससे बहुत कुछ लाभ 
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उठाया जा सकता है । नीतिकारों ने इसी हृष्टि से कहा है कि सभी के 
प्रति उदारता का व्यवहार करो। किन्तु कुछ बडियल व्यक्ति उदारती 
की भी दूसरे की कमजोरी समझ वैँठते हैं । जहां ऐसे लोग हों उनकी 
उपेक्षा भी करतो पड़ सकती है | 


साम्यवाद भो अर्वाचीत नहीं- 

प्राचीन काल में वर्ग-भेद भी था और वर्णे-्मेद भी। ग्रीव-अभीर 
का अन्तर भी वर्तमात काल के समान था। आज के साम्यवादी देश 
भी इस अन्तर से बचे हुए नहीं हैं। वहाँ भी जिसका जैता कार्य है, 
वैसी ही आय उसे होती है और आय के अनुसार ही उसका खय 
तथा शान-शौकत होती है। इससे लगता है. कि साम्यवाद की दावा 
करने पर भी उद्देश्य के अनुसार तो उसका निर्वाह हो ही नहीं 
सकता । 

यों तो साम्थवाद भी कोई नई बात नहीं है। इसका आरम्भ थी 
वैदिक काल में हो हो गया था। ऋचवेद में ऐसी अनेक ऋचाएँ मिलती 
हैं, जिसमें इस्दर से प्राथेता की गई है कि जितके पास आवश्येकत्ती से 
अध्विक धन है, उसे उनसे छीत कर हमें दो । यह भी हो सकता है कि 
साम्थवादी विचार धारा बंदिक काल से पहिले से भी रहो हो वो कुछ 
अएशचर्य तहीं। 

क्ितु प्राचीन कालीन वर्ग-मेद भी कुछ इस प्रकार का था कि गरीब 
की भी इज्जत कम तहीं थी समाज में । कोई व्यक्ति अल्पक्षत बाला है 
तो उसका सम्मान से क्षिय्रा जाय, ऐसी भावना उन दिनीं नहीं थी। 
प्र्योक्ति किप्तो के सम्मानित होने का माप-दण्ड उसके गुण होते थे, घन 
नहीं । 

दर्ण-शद में प्री किसो को हेय हृष्टि से देखया उचित नहीं समझा 
जाता था । कुछ छुाछूत होते हुए भी वम्वोधन में चचा, पाझ आदि 
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के प्रयोग भायु के अनुसार किये जाते थे । शुद्र भी यदि आयुनयृद्ध होता 
तो उस प्रकार के सम्बोधन का पात्र समझा जाता। शूद्र की पुत्री के 
साथ पुत्री या बहिन जैसा वर्ताव किया जाता था। और इस प्रकार 
सम्बोधनात्मक नाते ही सब वर्णों मे भवात्मक एकता बनाये रखने मे 
सहायक होते थे वर्तमान समय मे भो कही-कही देखते हैं कि हरिणन 
(मेहतर) की बहिन, बेटी के भ्रति उसी प्रकार के सम्माद और स्नेह सुचक 
शब्दों का प्रयोग किया जाता है । 

थोड़ानसा सम्मान औौर स्नेह हो बहुत कुछ बन जाता है। विशेषकर 
छोटे वर्ग या नोचे वर्ण के लोगो के साथ यह किया जाय तो वह भी 
अपने को सम्मानित माल कर उच्च वर्ग या वर्ण वालो अधिक से अधिक 
सम्मान देने को तत्पर रहेगा | किन्तु वर्तमान समय में मनुष्यों के मत" 
मस्तिष्क ऐसे बदल गये हैं कि वे निम्न वर्ग के प्रति तो बया, अपने ही 
वर्ग-वर्ण के सम्मानित व्यक्तियों के प्रति भी सम्मान प्रदर्शित करने मे 
अपना अपमान समझते हैं। जिन वयो-बृद्धो और मेधावीजनो को प्रणाम 
करना चाहिये, उनसे हाथ मिलाने का प्रयत्न करते हैं। यदि अभिवादने 
भी करते हैं तो सिर हिला देने मात्र से । यह अहकार की बात हैं जो 
हमे भावनात्मक हृष्टि से भी नीचे गिरा रहो है । 

प्राचीन काल मे समाज-निर्माताओं ने शायद ऐसी कल्पना भोन 
की होगी कि उनके द्वारा बताई जाने वाली व्यवस्था कभी ऐसा विकृत 
रूप भी धारण कर लेगी, जिप्तसे सगठतात्मक दृष्टि से हृढ होता हुआ 
समाज कभी विघटन के कगार की जोर इतना अधिक बढ जायगा कि 
उसके गिरने की ही नौबत आ जायगी। उन्हे यह अशका ही न रही 
होगी कि मनुष्य ममुप्य मे भी परस्पर प्रे म-भाव नही रहेगा । उच्च लोग 
नीचो को हेय दृष्टि से देखेंगे और नीचे लोग भी ऊँचो के प्रति विद्रोह- 
भाव रखने लगेंगे । आज के युग में यह सव विघटनात्मक रूप से ही हो 
रहा है । 
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अब यह बात सहज में हो समझ में भा सकती है कि मनुष्यन्मनुष्य 
में जन इतना बड़ा अच्तर दिखाई देता है, तब समाज संगठित किस 
प्रकार रह सकेता है ? जब कुछ वर्ग, कुछ वर्गों को सदा सदा के लिये 
अपनी दासता में जकड़े रहना चाहते हों, समाज के टृट्ते जाने में आश्चर्य 
भी क्या हो सकता है ? 


समग्र दृष्टि से देखें तो घह हिन्दु-लमाज को अत्यध्त हानिकारक 
स्थिति में डालने के लिये पर्बाप्त है। हमें इसके प्रति कुछ अधिक 
जागरूक होता होगा। अन्यथा धीरे-धीरे हिन्दुओं की सख्या घटती 
जायगी और विधियों की संख्या में वृद्धि होती रहेगी। वुद्धिमानी 
इसी में है कि समय को गति देखी जाय और उसके साथ चलने का 
प्रयत्न किया जाता रहे । 


वैदिक काल में बर्ण-व्यवस्था थी जथवा नहीं ? इस प्रश्त पर विद्वातों 
में मतभेद है। कुछ लोग उप्तका होना मानते हैं, कुछ नहीं मामत्ते । जो 
नहीं मानते, वे वेदों के ही मंत्र उदाहरण स्वरूप उपस्थित करते हैं, 


जिनका अर्थ है कि समाज में छोटा-बड़ा कोई नहीं है। ऋग्वेद (५६६) 
के अनुसार-- 


ते अजेष्ठा अकनिष्ठा उ्द भदो । अमध्यमासो मह॒सा 
विवादृधु: ॥॥ 
अर्थात्‌ उनमें न कोई बड़ा है, न छोटा है और से कोई मध्यम ही 
है। सब परस्पर में बास्घव हैं तथा श्रेष्ठ भाग्य की प्राष्ति के लियेही 
विकासशील हो रहे है ।” 


किन्तु यह ऋचा किसी वर्ण-सिन्नता के लिये हो, ऐसा प्रत्तोत्त नहीं 


होता । यह तो उपासकों के विपय में है कि वे सब समान हैं, 


छोटाई-बढ़ाई आदि का कोई ब्ेद नहीं होता के मंत्र में 
ढ । फिः ः 
वनच्चु-भाव तो है ही । ६9 न 


इंतसें 


हिन्दुत्व के पतन की आधार शिला .] [. ६७ 


संगठन का उद्देश्य समाज का उत्कर्षे- 
जब हम श्े४्ठ भाग्य को अभिलापा करते हो, तव वह भी सप्ताव 
रूप से सम्मिलित प्रयत्न करने पर ही होता है। जब लोग संगठन में 
बंधे होते हैं, तब समाज और देश के उत्कपं के लिये भी अपेक्षित प्रमत्त 
कर सकते हैं और उनका प्रयत्न, सफल भी हो सकता है। इसके विप- 
रोत--बिखराव की स्थिति रहने पर तो अपकर्प है। जो जाति विखरी 
होती है, वह अपना विकास कर सके, यह प्रायः अमम्भव ही है। 
यह हम मानते हैं कि वेदों ने कही भी यह नहीं कहा कि छुआछूत 
का व्यवहार करो कौर किन्ही तीदी जातियों को इतना हेप बना डालो 
कि उनकी छाथा तक से बचना आवश्यक हो। यह धारणा तो बाद में 
ही बनी ओर सम्भवतः कभी उसकी जरूरत अनुभव की गई हो। प्राय, 
देखते हैं कि सफाई करने वाले लोग गरई रहते हैं, वे सफाई के धाद 
अपने हाथ तक ठीक प्रकार से नही धोते, इसमे रोग के कोटाणु भी 
उनके साथ रह सकते हैं। इसलिये इस तथ्य फो भी वर्तमान समाज ने 
प्मझा है कि सफ़ाई करने वाले लोगो को अपने कार्य के पश्चात्‌ अधिक 
शुद्ध-सवच्छ रहना चाहिये । अब कुछ समझदार व्यक्ति ऐसा करने भी 
लगे हैं । 
हमे सभो पहलुओ पर गम्भीरता से विचार करना होगा । हम नही 
कहते कि वर्ण-व्यवस्था या बर्गु-भेद के कारण समाज को टूटने दिया 
जाय । वरन्‌ हम यह कहते हैं कि सावघानों पूर्वक सभी की भावनाओं 
पर ध्यान दिया जाय ओर तव समाज को सगठित करने में जो कार्य 
अपेक्षित हो, वह किया जाय । 
भारतदर्ध मे दोनो प्रकार की विचारधाराएँ पवप रही हैं। कुछ 
लोग वि.स्वा्थ भाव से राष्ट्रीय एकता को महत्व देते हैं, जो कि सराह- 
नीय कार्य है। किन्तु कुछ लोग अपना राजनैतिक महत्व स्थापित करने 


द्‌ हिल्दू एकता का प्रतीक-बओंकार 
हब हन्दू ए 





हीं-छहीं ठीक भी हो, किल्यु समस्त 
कुछ कठिन ही है। बलेक 
नर ही जाती हैं । 
चिद्वेप का यह ज्वालामुखों कुछ गाँवों में अधिक फूटदा है। उस समब 
वहाँ क्िपी बर्ण-विशेष का नहीं, दलवस्दी का प्रश्न अधिक्न होता है ! 

ढेव जब अपराधी प्रवृत्ति को बात बाती है तो बह भी मानना 
हं।ता है ज्ञि अपराधी अच्ृृत्ति के लोगों का कोई वर्ण वहीं होता। 5 
ब्राह्मण, क्षत्रिय, वेश्य, शूद्र कोई भी हो सकते है। फिर भी दैश्यों में 
भीरता अश्विक होती है, इसलिये उनमें लपराद्री प्रवृत्ति अन्य वर्णो की 
बपेक्षा कप्त ही मिलती है । 








इस प्रकार के परत्सरिक हे प-माव भी प्राचीन काल से ही मनुष्यों 
में चले वा रहे हैं। राज्य-ध्तर पर तो लड़ाइयों के इतिहास हो उपलब्ध 
हैं| व्यक्तिस्तर की घटनाएं प्रायः इतिहास की वस्तु नहीं होतीं, इस- 
लिये उनका टल्लेख भी नहीं मिल परात्ता | फिर भी कभी-कन्मी कुछ वैसी 
घदनाएं' भी घटित हो हो बाती हैं। किन्तु उनका बाघार प्राय: बर्ण- 
व्यवस्था न होकर, कुछ और ही होता है । 

ध् 
उच्चिक मुदृढ़ कर सकते हैं। ऋण्वेद में एक स्वाच पर कहा है-- 
विनियाड: ५चजना मम होत्र' जुपश्वमु' वर्यात्‌ "मेरे अग्निहोत्र को-- 
प्र को सभो बच्च करने वाले पंचजन करें ” इच्का ताल यही हों 


सकता है कि बत्त का दिषेध कित्ती थी जाति के लिये नहीं है ।” 












वंदिक शिक्षा को आधार मान कर चलें हो हम अपने को 


हिन्दुत्व के पतन की आधार शिला ] [ ६६ 


हुठधर्मों से काप्त वर्षों लें १- 

जब किसी जाति के लिये यज्ञ जैसे पुण्यवम कर्म का किसी जाति 
विशेष के लिये निषध्ष नही, लव उसे किसो भी प्रकार से को जाने वाली 
उपासना का निषेध भी नहीं हो सकता | जो लोग ऊच-वीच को अधिक 
मास्यता देते हैं, उनके विचार में किसो अश्पयं जाति के मनुष्य फो न 
तो देवोपासना का अधिकार है, न देव-दर्शन का। परन्तु ऐसा कब होना 
चाहिये ? जब कि वह गरदा हो, अशुद्ध हो और यह स्थिति उच्च वर्ण 
वालों के लिये भो इसी प्रकार है ) यदि कोई उच्च वर्ण का मनुष्य भी, 
चाहे बह ब्राह्मण हो बयो न हो ? अशोचावस्था में देवता के पुजन-दर्शन 
आदि का धप्ििकारी नही होता । 

ओर जब ऐसी स्थिति है तव हमे हृठधर्मी से काम क्यो लेना 
चाहिये ? हमे समझना चाहिये कि हृठधर्मी कभी-कभी तो बहुत ही 
हानिकारक सिद्ध होती है। हृठधर्मी के कारण बहुत धार विपरीत परि- 
णाम होते देते गये । न जानें कितने राज्य बदल गये और विजय की 
आशा पराजय भे बदल गई। 

समय परिवर्तेनशील है, सम्य के साथ ही मनुष्यो के स्वभावो मे 
बदलाव आता है। प्राचीन काल मे मनुष्यों से हुधर्णी नहीं रही | यदि रही 
भी तो उतनी ही जितनी कि आवश्यक समझी गई । मनुष्य पहिले समाज 
का हित देखता था, वाद मे अपना | इसके विपशीत--आज का मनुष्य 
अपना हित पहले देखता है । समाज या राष्ट्र हित की भाड़ में भो वह 
यही चाहता है कि उसके अपने हिंत पर कोई आँच न बाते पाये। अब 
तो ऐसी घटनाए' भी सुनने मे आतो हैं कि अमुक व्यक्ति ने किसी दूसरे 
देश को अपने *श के भेद वेच दिये । अमुक व्यक्ति अपने देश में रह कर 
ही दूधरे देश के लिये जासूसी करता पाया गया | और प्री अनेक प्रकार 
के मामले सुनने-पढने मे आते हैं, उद सबका परिणाम देश को क्षति के 
रूप मे सामने आता है या आ सकता है। 


१०० ॥) [. हिन्दू एकता का प्रतीकन्भीकार 


यह सभी कार्य विघटतात्मक हैं। मनुष्य सामाजिक प्राणी है, 
समाज से बलग--अक्ैला रह नहीं पाता । वरदु, वह सदा हीं समाज क्वे 
एक अंग के रूप में सिद्ध होता । नहीं कहा जा सकता कि कौत मनुष्य, 
समाज के लिये कद उपयोगी सिद्ध हो ? इसलिये किसी को भी अवहेलना 
के योग्य तदीं समझ! जा सकता | 


किन्तु सम्देहवास्पद आचरण वाले व्यक्तियों की गति-विधियीं पर दि 
रखना भी समाज-हिल में अपेक्षित है। यद्यपि हमें परस्पर में विशात 
की भावता रखनी चाहिये । फिर भी परिस्थितियों के अनुसार चलना 
ही बपेक्षित है। 


हेमारी यह बातें अकेली वर्ण-व्यवस्था पर ही प्रकाश नहीं डालती । 
क्योंकि समाज के टूठने में तो जो कारण निहित है, उम्त पर समग्र रूप 
से दृष्टि डालनी होगी । जहाँ तक वर्ण-व्यवस्था का प्रश्त है, ऐवा लगता 
है कि उसकी उत्पत्ति वर्ग-स्रेद के कारण हुई । धर्िक वर्गे में विन वर्ग 
को सदा ही दवाने का प्रयन्त किया है । और यह कहा जा सकता हैं कि 
घनवाच सभी वर्णो में रहे हैं, जौर अब भी हैं | ट्विजाति बालों में विर्धन- 
प्रमिक दोनों ही वर्ग है, उसी प्रकार शूद्रों में भी धतवात हैं । उनके यहां 
भी बत्तेक तौकर रहते हैं । अभी एक समाचार पत्र में बतारस के 
अ्मज्नानों के ठेकेदार डोमों के विपय में पढ़ा था कि उनकी शा किती 
बड़ें हाक्िम से कम नहीं है । उतको उसका इच्छित कर दिये बिचा वहाँ 
शत का दाह-संस्कार नहीं किया जा सकता । पुराण-क्रथा के अनुसार 
राजा इरिश्चन्द्र को ढोम की तेवा में ही इमशाव पर रहता पड़ा था 
ओर अपने ही पुत्र के शव के दाह संस्कार की आज्ञा तव दी थी। जब 
उनकी रानी शैव्या दे अपनी आधी साढ़ी फाड़ कर दी थी । इससे स्व 


है कि चतारत के श्मशानरों पर डोसों का चहु व्धिपत्य अब पृष्ठ चला 
भाता है । 


हिलुुत्थ के पदन की आधार शिला [१०१ 


यह भो पता चला ६ कि भारत के एक भुपण्ड पर डॉमो का राज्य 
मी रहा है। उनके राज्य को प्रमादित करने बाले नगाड़े वहाँ बाज भो 
रप्े हैं। इससे यह तिष्कर्प लिया जा सकता है कि राज्य करना पद्चवि 
क्षत्रिय का कत्तव्य है तो भी भारत के कुछ भूभागों पर ब्राह्मण, वे श्य 
औए शूद्र भी राज्य करते रहे हैं। 

इससे लगता है कि उस जमाने में वर्णवाद का जोर नहीं, वरतु 
बर्गंवाद का जोर ही अधिक रहा है। धववान की हृष्टि मे निर्धन सदा 
हेय रहा है । कोई नीची जाति का धनिक भी किसी ऊेंची जाति के 
धनहौन व्यक्ति को उचित सन्‍्मान नहीं दे सका | वर्तेमान में भी वहीं 
तल्थिति है । 


इन तथ्यो'से यह बात सहज ही समझ में जा जाती है. कि वर्ण 
ब्यवस्था प्राचोन काल में भ्रधिक बलवती नहीं थी, वरवु सभी वुछ वर्ग 
व्यवस्था पर चल रहा या । ढिन्‍्तु कमी कोई घनवान किसी घनहीन 
गरीब से भृणा नहीं रखता था और न कभ्ती असम्मान-सूचक व्यवहार 
ही करता था। इसलिये संभो परस्पर प्रेम पूर्वक रहते थे । अच्छे कर्म 
फरने वालो का सम्मान भी अधिक था। इसोलिये क्षमिय राजा अपने 
राज्य काल में हो राजपि और मह॒पि तक हो जाते थे । अन्य जाति के 
लोग भी शुभ कर्मों के करने से महान ्बन-जाते थे । जब तक वाल्मीकि 
डकैती जौर हृत्याएं करते रहे, तब तक ब्राह्मण होते हुए भी वे चाण्डाल 
कहे जाते रहे । किन्तु जब उन्हें ज्ञान की प्राप्ति हो गई तब थे महूवि 
हो गये और उन्होंने आदि महाकाव्य रामायण तक की रचना कर 
डाली । 


विधाह और वर्ण-भेद- 


प्राचीन प्रस्थो से ऐसे प्रमाण भी मितत्ते हैं कि उस समय वर्ण स्ते 
बाहर के किसी वर्णे मे, विजाति मे विवाह-सम्दन्ध का नियेघ नही था 


श्र [. हिन्दू एकता का प्रतीक-ओंकार 


किसी भी जाति के स्त्री-पुरुष, अपने से भिन्न जाति बालों से विवाह- 
सम्बस्ध कर सकते थे। किसी प्रकार के तके-वितर्क से काम वहीं लिया 
जाता था। सम्भवत: उद्ध समय समान आहार-विहार औौर रीति-रिवाजरों 
पर ध्यान दिया जाता रहा हो। सात्विक आहार-विह्यर वाले व्यक्ति 
अपने जैसे आहार-विहार वाले कुलों में ही विवाह करते रहे हों। वयोंकि 
यदि सात्विक आहार-विहार वाले कुल तामसिक आहार-विहार वाले 
कुल से विवाह-सम्बन्ध स्थापित करलें तो उससे पति-पत्नी में विश्वारों 
का भेल न होने पर अनचान रह सकती है । 


स्पृत्तियों में दी प्रकार के विवाहों का उल्लेख विशेष रूप में मिलता 
है--( १) अचुलोम, ओर (२) प्रतिलोम । उच्च वर्ण का पुरुष और 
नीचे वर की स्त्री में हुआ विवाह-सम्बन्ध अनुलोम कहा जाता था। 
इसके विपरीत नीचे वर्ण के पुरुष और ऊंचे वर्ण की हत्नी के साथ होते 
बाला विवाह प्रतिलोम कहलाता था । प्राचीन काल में अबुलोम बीर 
प्रतिलोम दोनों ही प्रकार के विवाह पर्याप्त रूप सें होते थे । 

किन्तु अनेक शास्त्रकारों ने प्रतिलोम विवाहों से उत्पस्त सब्तान को 
मूद्र वर्गे के अन्तर्गत माना । कुछ शास्त्रकार तो अनुलोम-सन्ताव की 
भी शूद्र ही कहते थे। शास्त्रों में उन-उन व्यक्तियों और बंशों के परि- 
चय भी मिलते हैं, जिन्होंने इस प्रकार के विवाह किये ये । |कस्तु यहाँ 
उन सबका वर्णन अपेक्षित तहीं। इतिहासकारों का कथन है कि ईसवीं 
चवीं कौर दसवीं शत्ती तक इस प्रकार के अन्तर्जातीय विवाह चलते रहे; 
पश्चातू उनमें व्यवधान उपस्थिन हो गया । 
अ्मज्ञान में वर्ण का बन्धन नहीं- 


अह्मज्ञान के कारण ही ब्राह्मण सर्वोच्च माने गये । किन्तु क्षत्रिय भी 
वह्यज्ञानो हुए हैं। वस्तुत: ब्रहमज्ञान का सम्बन्ध शरीर से नहीं, बस 
आत्मा से है और आत्मा का कोई वर्ण नहीं । वह जाह्मण, क्षत्रिय, वैश्य, 


हिन्दृत्व के पतन की आघार शिला ] [ १०३ 


शूद्र सभी शरीरो में है। इसी कारण ब्राह्मण ग्रह्मज्ञानी हुए तो क्षत्रिय 
भोर वैश्य भी हुए। शूद्र भी कत्तव्यनिष्ठ और ज्ञानी हुए है । क्योकि वे 
मन्त्रिपद तक तो पहुँचते ही ये । जो मंत्री होगा । वह धर्मंश मौर वीति 
निपुष्ठ भी होगा ही | समाज, राष्ट्र मौर भगवान्‌ के प्रति निष्ठा भी उसमें 
होनी ही चाद्दिये | 


फिर छूद्र मन्रिषद तक ही पहुंचे हो, यह भी सीमित नही । उ्होंने 
राजपद भी प्राप्त किया था, इसके बहुत से प्रमाण उपलब्ध हैं। यह तो 
इतिहास की ही बात है कि भारतवर्ष का प्रथम सम्राद्‌ चन्द्रगुप्त मौय॑ 
जाति से शूद्र ही था। उसी का पुत्र विन्दुसार और पौन्न अशोक हुआ। 
सज्जाटू मशोक के नाम से उसे कौन नहीं जानता ? जब पितामह शूद्र तो 
पौत भी शूद्र होगा ही । 


इससे यह धारणा पुष्ट होती है कि जन्म से वर्ण और कम का 
निश्चय किया जाना कठिन तो है ही, अनुचित भी है। यदि किसी में 
सम्राद्‌ बनने की योग्यता है तो वह क्षत्रिय न होते हुए भी या शुद्र होते 
हुए भी अपनी शक्ति पे, बुद्धि से, शौर्य घे सम्रादू बन जाता है तो फिर 
उसे रोक भी कौन सकता है ? इसी प्रकार कोई भत्राह्मण ब्रह्मज्ञान की 
जिज्ञासा और प्रयत्न करता है तो उसे भी ब्रह्मज्ञान की भ्राप्ति से वंचित 
कैसे किया जा सकता है ? क्योकि यह सब उप्तकी अपनी लगन पर, 
अपनी तिष्ठा पर, अपने विश्वास पर तिर्भर करता है । 


५ थ्‌ कं का, [ हिन्दू 
वर्ण व्यवस्था की विक्षतियाँ ही हि 
७ 4... ६ कर, हूँ 

समाज को निर्वल करती रही हैं 
समाज सें समता और एकता की स्थिति- 

शास्त्रों में कहीं-कहीं भोजन-व्यवहार जादि विषयका बस्धत भी 
देखने में थाते हैं। सामान्य स्थितियों में उत्त बन्ध॒तों का पालन भी कुछ 
कड़ाई सै किया जाता रहा हो तो कुछ सन्देह नहीं । किन्तु जब कभी 
कोई आपातु-रिथिति होती--युद्ध-काल अथवा वैसा ही कुछ, तव कियो 
भी वर्ण क। व्यक्ति कहीं भी भोजन करने में स्वतस्त्र था | जहाँ सामास्य 
स्थिति में शूद्रों के हथ का छुआ हुआ जल पीने क्वा भी तिपेध रहा 
वहाँ आपात्‌-काल में शूद्र के यहाँ का भोजत करना भी बमुचित नहीं 
माता यया । शरोर जोर जीवन-रक्षा के हित में सभी कुछ ग्रहणीय 
रहा है । 

वर्तभान समय में कहा जाता है कि शुद्र को स्तर का, ब्ह्मचर्य भौर 
संन्यास का अथवा गायत्री या धोंकार के अनुष्ठान का अधिकार वहीं 
है। किन्तु कुछ शास्त्रों ओर स्मृति ग्रन्थों में तो इसका निर्देश भी 
उपलब्ध है। प्राचीन काल में कोई की ब्यक्ति गायत्री आदि मंत्रों का 
अनुष्ठान करते में स्वतंत्र था | ब्रह्मचर्याश्रम में रह कर शिक्षा प्राप्त 


करने सोर गृहस्थाश्म के पश्चात्‌ वानप्रश्थ और संस्यास घारण का 
अधिकार भी रखता था। 


हि ३ जब मनुष्यों में जहंकार की भावना अधिक चढ़ गई, , तब 
' ऊंच-नीच एवं स्पण्यें, अस्णश्ये की विचारधारा को अधिक 
विस्तृत किया | यदि उन्र दिनों इस विपय में कुछ उदारता और 
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बुद्धित्तता से काम लिया जाता तो शायद बर्ण-ध्यवस्पा का हलाहल 
इस रूप में अधिक नही फैल पाता । 

भर विष-वृक्ष का यह फैलाव अपने ही देश में हिन्दू-समाज के 
अधिक पराभव का कारण बना । ईसा की एक हजारबी शती तक 
हमारा देश सव प्रकार से सुदढ और अधिक वेभवशाली 'रहा है। किन्तु 
बाद मे कुछ ऐसी घटनाए' घटित हुई, जिनके कारण हमारा उत्कर्प 
अपकर्ष के रूप मे बदल गया । 

ईसा से साढ़े पाँच सौ वर्ष तक का समय भारतवर्ष भें ग्रणराज्यो 
का समय रहा है। इस अवधि में यहाँ बनेक गणराज्य अव्यवस्थित ढेंग 
पे शासन चलाते रहे । इतमे मौये, नत्द, शुग, तातवाहम, कुशाण भादि 
बंशो के साम्राज्य प्रसिद्ध रहे। उनका वैभव भौर बल सभी कुछ अत्यन्त 
बढा-चढा था। 

इन सब गणराज्यो में राज्य-शासन में प्रजा की सम्मति भी ली 
जाती थी । उसे शासन-प्रबन्ध सम्बन्धी अनेक पद दिये जाते थे । भ्रजा 
के सभी वर्गों मे एक अभिमान था अपने राज्य होने का । वप्रोकि बालिग 
मताधिकार भी उस समय रहता था। सम्नाद्‌ तो वंशानुसार रहते ही 


थे, किन्तु मभि-परियद्‌ के अधिकाश सदस्य जनता के चुने हुए होते 
थे। 


एक बाठ यह भी थी कि जनता के प्रत्येक वर्ग को शस्त्र रखने का 
अधिकार था। बाद में भी उसे जो छोटी-छोटी रियासतें बनी, उनकी 
प्रजा के लोग तलवार, भाले आदि रखते थे। उस समय घर-घर से 
तलवारें देखी जा सकती थी । आवश्यक नही था कि उन्हे क्षनिय ही 
रखें | सभी वर्ण हथियार रखते, एक निश्चित जवधि में उनको घफाई 
करते तथा दशहरा जैसे त्यौहारी पर उन (हथियारों) का पूजन भी 
करते थे । 
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भर यह सभी बातें जातिगत समता व्यक्त करती थीं। जब किसो 
देश में विषमता न हो तो वहाँ की समता बौर एकता वड़ी १४०३४ 
वन जाती है। जब मनुष्य-मनुष्य एकता के भावों में निहित हों तब , 
विधटन की स्थिति का कोई कारण ही नहीं हो सकता । इसीलिये प्रस 
वमय भारतवर्ष की संगठतात्मक शक्ति चहुत बढ़ी-चढ़ी थी, जिसके 


कारण विदेशियों को लोहे के बने चयाने होते थे । वे या तो यहाँ मर« 
खप जाते अथवा भाग जाते ) 


समता से वन्युत्व की भावना का उदय होता है । आरम्भ में जो 
राज्यों के रूप में कहीं भी किसी शासन-इक्ति का गठन नहीं हुमा था। 
छोटे-छोटे समूहों, गाँवों, समाज गादि के झुप पं मलुष्य एकत्र होते भीर 
अपना मुखिया था पंच चुन लेते । बाद में समूहों की वृद्धि कई गाँवों के 
मिलने से होने लगी और तब सवल शासन तन्त्र की आवश्यकता भी 
अनुभव में आई । शामत के प्रमुख को राजा का सास दिया गया, किन्‍्तु 
उसका चुनाव प्रजा ही करती थी। बाद में यह परिफ्राटी चली कि जो 
राजा बता उसी के वंश को राज्य करने का अधिकार हुआ | किन्तु उत् 
स्थिति में भी गददी पर बैठने दाला राजा अपस्ते मंत्रियों, सेनाधिकारियों 
और प्रजाजनों का विश्वास अजित करता था और सदैव सभी वर्गों में 


से!मज्जस्थ स्थापित रखने का प्रयत्त करता रहता । उप्तकी दण्ड व्यवस्था 
भी इसी के अर पर रहतो थी * 


पेमयावुसार रूढ़ियों का सिर्माण-- 


कुछ इतिहांशकारों का मत है कि समाज के साथ रूहियां भी बनीं। 
उसे: जिले भी नियम बढ़ाये जाते हैं, समय की आवश्यकता के 
>पैसार उनका अयोग होता है । जब जिस नियम की बपेक्षा मं रहे, दव 
पह निरस्त किया जाना हो! हितकारी रहता है । 
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किन्तु हिन्दू-सप्राज मे बने हुए नियम झूढियो का रूप लेते रहे। 
जब उनकी आवश्यकता न रही, तब भी वे प्रचलन भें रहे । इस कारण 
समाज लकीर का फकीर हो गया ॥ उसको हृष्टि 'बाबा वावयं प्रमाणमस 
की मान्यता ही उचित थी । किन्तु उन वाक्यो, उन नियमो, उन रूढियों 
से समाज को जो हानि हो रही थी, उमकी ओर किसी का भी ए्यान 
नहीं था। उन्होने यह समझने की चेष्टा नहीं की कि समाज मे प्रचलित 
अनेक रूढियाँ उसके विघटन का कारण बनतो जा रहो हैं । 

शास्त्रकारों का मन्तव्य समाज को संग्रठित करने का रहा था और 
उन्होने बहुत सोच-विचार कर वर्णाश्रम घमे आदि की व्यवस्था दी थी । 
उनमें समय-समय पर परिबर्तेन भी होते रहे, तह तथ्य विभिन्‍न स्मृति- 

ग्रन्‍्यो के अवलोकन से उजागर हो जाता है । 

किन्तु बाद मे समयनुकूल व्यवस्था देने वाले शास्वज्ञ विद्वानु या तो 
इस ओर से उदासीन हो गये अथवा उनका प्रभाव ही कम रहा, अन्यथा 
धर्म की जाड़ भे समाज के विघटन का कार्य इस प्रकार से न हो पाता 
कि एक वर्ग को दूसरे वर्ग से पृथक्‌ कर दिया जाय अथवा वर्णों और 
जातियो में पारस्परिक घृणा फैला दी जाय । इस प्रक्षिया में वर्णे-वर्ण 
में हो विद्वेष नही फैला, व्यक्ति-व्यक्ति तक में विद्वप भाव उत्पन्न 
हो गया। 

इस प्रकार विद्वेष की लहर बढती गई, बढती गई | समूहो मे विघटन 
रूपी दरार पड़ी ओर चौडी होती चली गई। उसके फनस्वरूप सक्षित 
घ॒मम भी अरक्षित हो गया । घ॒र्मं पर आँच आई तो सस्कृति भी उसमे 
झुलसने लगी । बयोकि एक ओर मिथ्या गर्व था तो दूसरी ओर उत्पीडन 
का अनुभव । गवित मनुष्य अपने अह मे भरा था सौर अपृभ[नित मनुष्य 
विद्रोही होता जा रहा था। उसी स्थिति में समाज में अनेक प्रकार के 
विधव्नकारी वन्धत मजबूत होते जा रहे थे। वे बन्धन वेद-नि्षेघ, 
रोटी-वेदी-निषेध्ध तथा अस्पृश्यता आदि के रूप मे थे । 
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उपनिपद्‌ वताते हैं कि ब्रह्मविद्या में जो बढ़ा-चढ़ा होता, उससे 
ज्ञान प्राप्त करना उचित माना जाता है। इसो कारण ब्राह्मण भी ब्रहा- 
ज्ञानी क्षत्रिय से शिक्षा प्राप्त किया करते थे। इस प्रकार के अनेक 
प्रमाण उपलब्ध हैं, जितकी चर्चा की जा चुकी है। .किस्तु राजा अजात- 
शन्न ने इस प्रथा को अनुचित माना और तब से ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
सादि के रूप में चलते वाली वर्ण-ब्यवस्था जन्म पर तिभेर हो गई। 
एक धृत्तान्त है कवष एलेपु का जो यक्षज्ञ की दीक्षा लेकर ब्वाह्मणों 
के मध्य बैठा था, किन्तु ब्राह्मणों मे दासी-पुत्र कह कर पहाँ से 
भगा दिया। हे 


इससे यह तो सिद्ध होता है कि बाद में जन्म के बाधार पर बर्ण- 
व्यवस्था चल पड़ी होगी। किन्तु इसका यह तात्ययं कदापि नहीं हो 
सकता कि मनुष्यों को उनके श्रेष्ठ गुण-कम आदि के आधार पर सम्मान 
प्राप्त न हो । अनेक घटनात्मक प्रसंग इस तथ्य कों पुष्ट करते हैं कि 
मनुष्यों को उनके ग्रुण-कर्मानुसार प्रतिष्ठा या अप्रतिष्ठा मिलती थी। 
किस्तु वाद में उस स्थिति में भरी परिवर्तत हो गया। गुण-कर्म 
प्रत्िष्श का आधार न रहा, बरब्‌ वह जन्म पर सिर्भर हो गया। 
कोई मूर्ख, निरक्षर भी यदि जत्म से ब्राह्मण हुआ तो समाज में उच्च 
स्थान पाता रहा | इसके विपरीत--अग्नाह्मण विद्वान्‌ को भी बह प्रतिष्ठा 
प्राप्त न हो सकी । 

जब मनुष्य योग्यता के अनुसार सम्मान अ्राप्त नहीं कर पाता, तब 
उसका चर्ष होता है उत्कष में बाधा । क्योकि उसे जो उत्कर्ष का अव- 
सर मिलता चाहिये, उससे वह वंचित हैं! ऐसा मनुष्य समाज के प्रति 
उदातीन ही नहीं होता, वरद्‌ विद्रोही भी वत जाय तो क्या आश्चर्य ? 


फिर भी हम बाशा करें कि वह व्यक्ति समाज से प्रेम रखेगा तो उम्त 
साझा का आधार भी क्या हो सकता है? 


बर्ण व्यवस्था फी विक्ृतियाँ"* [ ६०६ 


वह्तुतः समाज की ऐसी विकृृत व्यवस्था ही हिन्दुओं को दुर्वल 
बनाने वाली रही है | जब उत्कर्षशील व्यक्ति को अपने उत्कर्ष का मार्ग 
बन्द दिखाई देता है, तब वह उप्त मार्ग को बढ़ता है जो उसे खुला हुआ 
दि्वाई दे । उस स्थिति में वह अपने धर्म को भी भूल जाता है 
और धघर्मान्तरण की दिशा मे प्रवृत्त हो जाता है। यही कारण रहा 
कि बहुत-से नीच जाति के हिन्दू अपना धर्मों छोड कर विधघर्मी बन 
गये छोर उतके हृदय मे स्वधर्मियों के प्रति ही विद्रोह को आग धघ- 
कने लगी । 
हिन्दू समाज क्यों टूटता रहा- 

बौद्ध और जैन घ॒र्मों मे इस विषय मे अधिक उदारता रखी गई। 
इसे कारण बहुत-से शूद्रो मे इन धर्मों को स्वीकार कर लिया। यद्यपि 
हिन्दू घामिक इससे कुछ सत्त्क तो हुए, किन्तु अपनी हठधर्मी को किसी 
भी दिशा मे से छोड सके । इसके फलस्वरूप अधिकाश शूद्र हिल्दू-धर्म 
छोडने मे ही अपना हित समझले लगे | तब से अब तक यही होता रहा 
है । हमारी भूलो ने ही हमारे समझ विघम्ियों की इतनी बडी जन- 
संख्या खड़ी कर दी है। आधुनिक काल में भी डॉ० अम्बेडकर 
बौर उनके अनुयायी हिन्दू-धर्मं को छोडकर वोद्ध धर्म मे चले गये । 

इस प्रकार हिन्दू-समाज दिन पर दिन टूटता रहा है। अत्र भी दूठ 
रहा है, किन्तु हम उस सव को देखते हुए भी उदासीन ही बने हुए है। 
प्राचीन समाज मे समता-भाव को हृढ करने का प्रयत्त किया, जबकि 
भर्वाचीन समाज विष्मता को बढ़ावा दे रह है। यही कारण है कि 
बआह्मणेतर लोग ब्राह्मणवाद के विरुद्ध आवाज उठाते लगे हैं। हम नहीं 
कहते कि वह आवाज निष्पक्ष ही हो सकतो है, वरन्‌ हमारे कथन का 
अभिप्राय यह है कि उच्च वर्ण वालों को वर्तेमान परिस्थितियों पर 
ध्यान देना चाहिये गौर अपने को उनके अनुकूल ढालना चाहिये, जिससे 
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कि स्थिति से जब अधिक बिंखराव उत्पन्त व हो सके। यदि समय 
रहते चेत जाया जाय तो भी समाज का बहुत कुछ हित-साधन किया जा 
सकता है । 


वर्ण-व्यवस्था को जत्म से मान कर उम्रके श्रति कट्टर निष्ठा रखने के 
कारण दोचे वर्ण के लोगों को सप्ुचित न्याय नहीं दिया जा सका । वरनु 
चुड्डिजीवियों में पक्षपात की प्रवृत्ति उत्तरोत्तर बढ़ती चली गई । जब कभी 
किसी प्रकार की क्षति हो जाती है, तव उसकी पूर्ति उस्त रूप में होता 
कठिन होता है । इसी कारण गाँठ का जो वैभव निकला, वह निकलता 
ही चला गया । उसकी किसी प्रकार रोक-थाम न हो सकी | 


स्थाय भी उच्च जातियों के पक्ष भें अधिक जाता था । भिन्‍न-भिन्‍्म 
बर्णो के लिये जिन्न-श्षिन्ञ प्रकार के दण्ड-विधान थे । किसी भी अपरात् 
में ब्राह्मण को कम से क्रम दण्ड दिया जाता था, जबकि शूद्र को अधिक 
से क्षप्रिक कठोर दण्ड की व्यवस्था थी | इसलिये बाद के कुछ शास्त्रक्षारों 
से भी शायद उसे उचित नहीं मादा और जो साधारण-सा दण्ड ब्राह्मण 
के लिग्रे निश्चित किया गया था, उसके विषय में उन्होंने कहा कि वह 
नियम सामास्य ब्राह्मण जाति वाले के लिये नहीं, बरत श्रोत्रिय (वेदजञ 
और याशिक आदि) के लिये है । कुछ विद्वानों से दण्ड-व्यवस्था में वर्णो- 
चुसार भेद की नीति को अर्थ वादात्मक मावा बोर इसलिये उत्होंने 
उपमें कुछ एकरुपता लाते फा श्षो प्रयत्द किया । स्मृतियों की कहीं-कहीं 
टपक:एथक्‌ व्यवस्था से ऐसा प्रकट भो होता है । 


कुछ इतिहासकार ऐसा भी मानते हैं कि आरम्भ में समाज को 
पक्षपात से रहित रखा गया था, इसलिये उस समय पारस्परिक बच्घु- 
घाव में किसी श्रकार को कमी दिखाई त देती थी । बिना किमी बेर भेद 


के लोग एक-दूसरे को प्रेम करते ये भेद-भाव की नीति तो बहुत बाद 
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में बनी और जब से वह नीति बनो, तभी से हिन्दू-समाज में फूट 
उत्पन्‍न हो गई । 


परन्तु, शायद उन शास्त्रकारों ने इस तथ्य पर उस समय कुछ 
ध्यान नहीं दिया होगा कि वर्ण-भेद वाली व्यवस्था के प्ररिणाम घुरे 
निकल सकते हैं ॥ न चाहते हुए भी, केवल ब्राह्मण जाति के हिताथे 
व्यवस्था देने के कारण अन्य वर्णों के हित दुर्वल पड़ गये और वे उसे 
ब्राह्मणों का स्वायं-भाव समझ कर उनके बनाये हुए तियमों को नका- 
रने लगे । किसो नियम के नकारने का अर्थ है, उम्तकी अवहेलना या 
विद्रोह । धीरे-धोरे ब्राह्मणेतर वर्ण विद्रोही होते चले गये । वह विद्रोह 
द्विजाति (ब्राह्मण, क्षत्रीय, वैश्य) मे नही, शूद्रो मे अधिक फला ) 

शास्त्रकार भी कभी एक मत के नही रहे, सभो ने अपनी-मपनी 
दिचडी प्रथक्‌ प्रथकू पकाने का अयत्न किया है। इस वियय में एक उदा- 
हरण यही पर्याप्त होगा कि अम्बष्ठ जाति की उत्त्ति वसिष्ठ स्मृति के 
अनुसार ब्राह्मण और क्षत्रिय से हुई, जबकि मनुस्मृति के मत से वे 
ब्राह्मण पति और वैश्य पत्नी को सन्‍्तान हैं । 

अब कंसे समझा नाय कि कौन सही कहता हैं, उनके कथन का 
प्रशाव शूद्र वर्ण पर ही अधिक पडा है । घमंशास्त्रों ने उप्ते सभी प्रकार 
के धर्म कर्म से वचित कर दिया और बुद्धिहीन मान कर पशु की श्रेणी 
में ला खडा किया। उत्तरोत्तर इनके प्रति विपरीत धारणाएं पनपने 
लगी। स्त्री को भी शुूद्र ही कह दिया गया। तुलसी का रामचरित 
मानस कहता है--ढोर ग्रेवार शुद्र पशु नारी, यह सब ताइन के अधि- 
कारी ।' क्‍यों ? यह सब ताडने, मारने या अपमानित करने के योग्य 
वयो समझे गये ? इसका उत्तर यदि तुलमीदास जीवित होते तो शायद 
वे भी नही दे पाते । 


चलो, यह भी मान लें कि ढोर, गँवार शूद्र और पशु एक जैछ्े ही 
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हैं->उतमें बुद्धि का अभाव है। किन्तु स्त्री को उसी श्रेणी में रखते का 
कारण ? वह तो मनुष्य मात्र की जल्मदात्री है । ब्राह्मण की :उत्पत्ति' भी 
तो स्त्री से ही होती है, फिर वह शूद्र-क्यों कह दी गई ? क्या इसे उन 
विद्वानों की सतक कहें अबवा कुछ बोर ? 

स्त्रियाँ दो बहुतन्‍्वहुत विदुपी हुई हैं हमारे देश में । उन्होंने बड़े- 
बड़े शास्त्रज्ञों को शास्त्रार्थ में पराजित “कर दिया, इसलिये वे सर्वाधिक 
सम्मात की अधिकारिणी हैं। यदि कोई कहे कि उन्हें वेदाध्ययत्त की 
अधिकार नहीं; तो वह उसेकी भ्रान्ति हो होगी । 

इही प्रकार, शूद्रों को भी केवल पशु और ध्में-विहीन कहने मात्र से 
कोई लाभ नही हुआ । अच्छा तो यह होता कि जिसकी रुचि बेद-आाल्त्रों 
के पठत-पाठन में देखी जाती, उस शूद्र को उस प्रकार की शिक्षा दी 
जाती, जिप्तसे कि वे भी विहाद्‌ और धर्मज्ञ वन सकते | 

सभी व्यक्तियों की बुद्धि समान नहीं होती | कुछ ब्राह्मण भी पशुओं 
के समान बुद्धिहीन देखे जाते हैं और कुछ शूद्र भी ब्राह्मणों के समान 
विद्वाद्‌ देखे जाते है। यही तथ्य क्षत्रियों गौर बैश्यों के विषय में है 
उममें भी बहुत-में तीज्र वृद्धि वाले, धर्म, शास्त्र-निष्ठ देखे जाते हैं और 
बहुत-से मूर्ख भी । बहुत-पे क्षत्रिय कायर भी हुए हैं और चहुत-से वैश्य 
व्यवसाय चुद्धि से रहित देखे जाते हैं । इससे यह स्पष्ट है कि गुण-कर्म का 
जद जन्म से नहीं, परत व्यक्ति के अपने पुरे संस्कार वश ही होता है । 
इसलिये किसी विद्वान्‌ के साथ पशु के समान व्यवहार या किसी विरक्षर 
मूर्ख के सपान विद्वादु ज॑सा सम्मान क्रिया जाना, वस्तुत: अनुचित और 
पक्षपात पूर्ण महोबूत्ति का ही ब्योतक है । 

'एक यह वात भी कही जाती है कि वेदमन्त्रों में जो स्वयं की 
ध्वनि-शक्ति हे, उसका उत्तन्‍्त होक्ा एक विशिष्ट प्रकार के शब्द-संधात्त 
पर निश्ेद है। भोर उस शब्द-संघात का उच्चारण क्रेवल ब्राह्मण ही 
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ठोक प्रकार से कर सकता है। इस्तो कारण ब्राह्मण सर्वोच्च सम्मात का 
अधिकारी है। 

किल्नु इस प्रकार के मत से यही क्यो मान लिया जाय कि जन्मा- 
नुतार उत्तन्न हुआ ब्राहह्य हो वेदो के शब्द-संधात के ठीक से उच्चारण 
में सम है। अन्य वर्ण में उत्पनन वेदपाठी मनुष्य उसमे समर्थ बयो 
नही ? ऐसे अनेक व्यक्ति हुए हैं, जिनका वेद-म्रश्न उच्चारण उच्चकोडि 
का रहा है। कहते हैं कि मयुरा नगर मे कोई सेठ थे कन्हैयालाल 
पोहार, जो बढ़े विद्वता पूर्ण ढेंग से, उचित ध्यनि में वेद-मान 
करते थे । 
भ्रस्पृश्यता का नया रोग- 


अस्पृश्यता का रोग प्राचीन नही है। जी लोग ऐसा मानते हैं, वे 
अम मे ही है। इतिहासकारों के जनुसार समाज मे जस्पृश्यता रूपी 
कोढ की उत्पत्ति ईप्ता की आठवी या नवी शती में हुई। उससे पूर्व 
इसका ताम भी नही था। वेदो में चाण्डाल, चमंकार, पौत्कस नामों की 
चर्चा भिलतो है, किन्तु वहां भो कही ऐमा मत नही मिलता कि यह लोग 
स्प॑ योग्य नहीं हैं । 

इससे यह मानना होगा कि अस्पृश्यता की व्यवस्था किसी भी शास्त्र 
मे कभी नहीं की । यह सब बाद मे ही हुआ और शायद इसमे उन 
लोगो का, उन विघर्तियों का अधिक हाथ रहा हो जो हिन्दू समाज को 
विघटित करने मे ही अपना हित देखते हो । पैसे के बल पर ऐसे बहुतन्से 
कार्य हो जाते हैं, जिनकी कभी कल्पना भी वही होती । 

प्राचीन कालीन ऋषिगण सदेव निर्लोभ रहे । उनके लिये धन का 
महत्व किसी ककड़-पत्थर से अधिक नही रहा । प्रथम तो वे पैसे के 
स्पर्श तक् से बचते थे । उनका मत था कि जीवनोपयोगी वस्तुएं अपेक्षित 
परिमाण में प्राप्त होती रहें, उससे अधिक का करता भी क्या है। इसी 
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कारण उनमें संचय-वृत्ति भी नहीं थी । वे सदैव स्वार्थ से ऊपर उठे रह 
कर आत्मोत्यात के लिये और जन-कल्याण के लिये प्रयत्तशील रहते थे । 
उनके द्वारा दी गई व्यवस्था में कभ्नी किसी के प्रति पश्षणत नहीं होता 
था। चारों वर्णो के लिये घ॒र्मृ-व्यवस्था समान थी | जो नियम प्रजा पर 
लायु होता, वही राजा और उसके परिवारीजनों पर $ 

उनका दृष्टिकोण सभी के प्रति उदार रहा और उत्होंते सभी के 
उत्फर्ष की वाठ सोची | वे नही चाहते थ्रे कि समाज पतनोन्‍्मुख हो 
मयवा विघदत की ओर बढ़े । इसीलिये वड़ें-बढ़ राजा भी उनकी सेवा 
में सादर उपस्थित होते, न्याय और शासन सम्बंधी समस्याएँ उनके 
समक्ष रखते । 

और इसके परिणाम भी सदा शुन्न दिखाई देते । राजाबं को तही 
दिशा निर्देश, समस्याओं का सह्दी समाधान वहीं मिल पाता। सन्नी 
वर्षों क्री ओर सभी वर्मो की उन ऋषि-महपषियों में इसो कारण बअढूद 
श्रद्धा थी कि वे जो कुछ कहेंगे, वह सब ण्क्षपात रहित ही होगा । 

परन्तु समाज के अभ्युदय बाला यह दृष्टिकोण विगत एक हजार वर्ष 
के लगभग से समाप्त हो गया। इसका कारण भारत वर्ष में आये हुए 
विदेशी-विधरमियों का पडुयस्त्र भी हो सकता है और उच्च वर्ण के लोगों 
की मतोवृत्ति भी। यदि हमने सोचा होता कि हमारी यह मनोद्ृक्ति 
#भी हमारे लिये ही घातक सिद्ध होगी तो शायद उस सप्तय हम कुछ 
संभल गये होते । 


धर्म की व्यवस्था और देश-काल- 

मं की व्यवस्था सदैव देश-काल करे अनुरूप रहे है । ऐसा नहीं कि 
कह पदेव एक जैसी रहो हो । समय-समय पर उसमें वदलाद बाते रहें 
है। संमय-प्य पर धर्म की व्याख्या परिस्थितियों के अनुरूप की 
जाती रहो है 
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घ॒र्म की गति गहद है, उसे समझने के लिये लक्कीर के फकीर बनने 
से काम नहीं चलता । स्वयं भगवाद्‌ श्रीकृष्ण मे इस विपय में 
कहा है-- 
तस्मावृ कौन्तेय विदुपा धर्माधर्म विनिश्चये । 
बुद्धिमास्थाय लोकेस्मिन्‌ वार्तेतव्यं कृतात्मना ॥ 
बर्थातु--हे कुन्तीपुत्र ! विद्वाद मनुष्य को इस लोक मे बुद्धि के 
अवसम्बन द्वारा धर्म और अधर्म का निश्चय करके उसी के अनुसार 
व्यवहार करना चाहिये ।”” 
किस्तु शास्त्र के अवलम्ब मात्र से किया जाने वाला घर्म-अधर्म का 
विश्चय, आवश्यक नही कि देश-काल के अनुरूप हिंतकर सिद्ध हो प्के। 
इसलिये महाभारत के ही बन पर्व मे बहुत स्पष्ट रूप से कहा 
ग्रया है-- 
देशकाली तु संप्रेक्ष बलाबलमथात्मन.। 
नादेशकाले किचिद्‌ स्यात्‌ देशकालो प्रतीक्षताम्‌ ॥ 
भर्वातू--/देश, काल और बल-अबवल का निश्चय करके ही प्रत्येक 
कार्य मे निर्णय ले । रेश-काल के विपरीत कभी कोई कार्ये नही करता 
चाहिये। 
पर्म का निर्णय परम्परा से चली आती रूढियो केआधार पर करना 
अनुचित है। क्योकि पता नही, कौन-सी रूढिं, कब किस आधार पर 
बनी ओर कब से निरन्तर चली आ रही है ? 
हो सकता है कि कोई भी रूढि कट्टर विचारधारा के आधार पर 
बनी हो और जब वह बनी हो तव उसकी उसी रूप मे आवश्यकता रही 
हो । क्योकि आवश्यकता ही आविध्कारों की जननी होती है। इसलिये 
समय-समय पर रूढियो के हितकर या अहितकर होने की परीक्षा होती 
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रहनी चाहिये । सम्मवत्तः पाराषर-माघदीय-वृहस्पति ने सत्र को हृष्टि में 
रखते हुए धर्म को तर्क की कप्तोटो पर कप्तने-का निर्देश दिया हो | इस 
विषय में स्पष्ट मान्यता बसी कि--- 


केवल, शास्त्रमाश्रित्य न कतेव्यो वित्तिर्णय: ॥ 


युक्तिहोने बिचारे तु धममहानिः अजायते ॥) 
अर्थात्‌--केवल शास्त्र का आश्रय लेकर ही धर्म का निर्णय-नहीं 
फरना चाहिये। क्योंकि तक॑-रहित विचार से धर्म की हो हामि 
होती है [” 


किन्तु धामिकों में तर्क सुनने की सहिष्णुता नहीं थी, वे मानत्ते थे 
कि धर्म धर्म है, जो परम्परागत चला भाता है। उसके प्रति शंक्रा वा' 
तके करना ही अधर्स है। 


और जब हम धर्म को गंका बोर तक के परे मानते हैं, वत्॒ उसे 
पक्षपात-रहित भी कैसे वना सकते हैं ? व्ययोंकि उसके मूल में पक्षयात 
भी हो सत्ता है और अनुदारता भी । उस समय शास्त्रकार का जैसा 
इृष्टिक्षोण रहा, उसने उसको दैपी हो व्याख्या की किन्तु उसी व्याख्या 
को यथार्थ मानते हुए और उसी का अनुपालन करते हुए' प्रभावित 
व्यक्तियों को अपमानित और उपेक्षित रहना पड़ा, इसलिये उन्दोंने-सोचा 
कि अब यहाँ हमारे लिये स्थान नहीं है। 


अमान के जिघटन का मुल्य कारण यही था। यदि उस समय भी 
प्रदुद्ध लग, ऊुछ सावधान हो गया होता तो शायद उन परम्परागत 
विचारों में परिव्तत लाकर समाज की एकता की दिशा में बहुत कुछ 
पढ़ा जा झकदा था । हम कह सकते हुँ कि उस प्रकार के विघटनकारी 
शत ही जिन्होंने रवना को, थे ही उसके लिये जिस्मेदार 'हो सकते 
हैं। किन्तु वया इत्न जिम्मेदारी से वे लोग वच-सकते है जो. उस विद्वारों 
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पे सहमत रहे भर जनता से'उनमे निद्वित पक्षतरातपूर्ण नियमों झा पालन 
कराते रहे । उन्हें देखना चाहिये था कि क्या वे नियम समाज के लिये 
अब भी अनुकूल है ? यदि अनुकूल नहीं तो उनर्ता अनुपालन भी बयो 
कराया जाये ? 

इधर समाज में धुत लग रहा था और उधर विधियों की आँखें 
भालवर्ष मौर उसकी सम्पन्नता की ओर सग्रो यी। ईसवी सन्‌ एक 
हजार एक मे जद महमूद गजनों ने इस देश पर आक्रमण रिया, तो 
प्रतम्भता का उष्द्वार वही से मिलता चला गया। हिन्दून्ममांज ही 
हिन्दुओं को दु्वल बनाता रहा । वब्योकि यहाँ उस समय प्रारस्परिक 
ईर्ष्या ८ बढ रहा था । एष हिल्दू दुमरे ट्विन्दू के उत्कर्प को देखना नहीं 
चाहता था। इसके विपरीत, वहू इप्के लिये तँवार था कि चाहे आक्- 
प्रणकारी विधर्मी की सहावता हो क्यो ते लेनी पड़े ? 

उम्र समय अवेक विसंगदियाँ विद्यमान थी हमारे समाज में । उयके 
कारण लोगो में विक्षोभ बढ रहा था। वर्ण-मेद का बाजार तो यम था 
हो, लोगो में महुंकार की भावना भी कम नहीं थी। उसी भावता ने 
जयचातद को श्रेय प्राण कराया शत्र्‌ओ को चढा कर लाने का । 

यदि जयव-द ने ही बुद्धि से काम लिया होता और उसे देश के 
प्रति थोडी भी जिष्ठा रहो होती तो वह चिघर्नियों को देश मे आ।ने के 
लिये कभी आमन्त्रित नही करता) यदि ऐसा ने होता तो देश का 
नशा ही शायइ कुछ दूसरा होता। अपनो बोरता में प्रत्तिद्ध भारत 
दे प्रप्तिद रणबाँकुरे वराजय का मुद्ष देखने को विवश नही हाते ! 


हिन्दू एकता की दिशा में 


8 कक 
अजुकरणाव प्रवत्त 

बुद्धि-देपय से हानि- हे 

राष्ट्र के पतन में तो यह दुृद्धि-बैपय सहायक हुआ ही, वाद + 
राष्ट्र के जब निर्माण में भी इसी से बहुत हानि हुई। यद्यपि वाद में 
बनेक समाज सुधारक हुए, जिनमें महापर दयातन्द का नाम नी श्रद्धा 
पृवेंक लिया जा सकता है। इन्होंने डढ़िंगत गुलामी को दुर करने की द्विशा 
में बहुत काये किश । धर्म के स्वरूप पर नया हृष्टिकोण प्रस्तुत करने में 
इन्हें केक व्यक्तियों के विरोध का भी सामना करता पड़ा । पौराणिक 
पश्डितों और हठक्षमी वाले घामिकों से शास्त्राये भी किये, किस्तु अपने 


धर्म में कट्टर तथा विपरीत विचारघारा के लोगों के हवास उन्हें भी 
हँलाहल पान करा दिया गया। 


धर्म पर॒ एक दयासन्द हो बया, और भी बहुत-से वलिदान समय- 
सेमय पर होते रहे हैं। महात्मा गाँधी का वाम तो भारत के इतिहास 
में सदा-पदा के लिये अमर हो चुका है। उन्होंने समाज-संगठन की 
दिश्ला में चहुतत कुछ कार्य किया । हरिजनोद्धार की दिशा में किया गया 
उनका कार्य स्देब बविस्प्रणीक रहेया। वस्तुत: शुद्दों को हरिजया 
नाम देने का श्रेय भी उन्हों को रहा है) 

गांधीजी ने धछूतोद्धार का ही कार्य नहीं किया, द्रव राष्ट्रीय 
ता हो वृद्धि की दृष्टि से उन्होंने मुसलमानों बोर ईसाइयों को भी 
राष्ट्रीय झण्डे के वौचे एक रखने दा पर्याप्त प्रयत्व किग्रा । देश का 
विभाजन होने पर प्राकिस्तान में हिच्दुलों पर जो भीदणतम अत्याचार 
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हुए, उनकी प्रतिक्रिया आशिक रूप से इस देश में भी हुई। उस समय 
मार-काठ, घुट-पाट, बलात्कार आदि की अप्रत्याशित घटनाओ ने माँघी 
जी को वेचेन कर दिया। इस कारण उन्होने हिन्दू-मुसलमान दोनो ही 
वर्गों को समझाया । वे स्वयं नोआखाली की यात्रा पर गये और वहां के 
लोगो को मानवता का पाठ सिखाया। उसके बाद उन्होंने पुर्वी 
पाकिस्तान की भी यात्रा की। वहाँ की सरकार और जनता भी उनसे 
प्रभावित हुई और हिपक घटनाओं में कमी आने लगी । 


गांघीजी ने स्वदेश मे भो जन-भावना को बदलने का बहुत कुछ 
प्रयत्त किया। वे गरीबों, पद दलितों और अल्प सर्यकों के मसीहा रूप 
में सभी की श्रद्धा और आदर [के पात्र रहे । किन्तु उनके द्वारा किये गये 
बे प्रयश्न कुछ लोगो को अच्छे न लगे, इसी कारण उनकी भी हत्या 
कर दी गई । 

इसका अभिप्राय है कि हिन्दू ही अपने समाज और राष्ट्र के निर्माण 
में समय-समय पर वाघा उपस्थित करते रहे । दूसरों को अपने मे समेटने 
की भावना तो दूर, अपनो को ही अपने साथ न रख सके, यह हमारा 
दुर्भाग्य ही रहा । 

विधर्मियो ने हिन्दुओ पर लो अत्याचार किये, वे भी हमारी फूट 
और कदूटर भावनाओ के कारण हो । उन्होने हिन्दुओ की लडकियों को 
सरत्तता से उडाया | क्योकि उन्हे यह सुविधा थी कि किसी भी हिन्दू की 
लडकी के प्रति मिथ्या अफवाह भी फैला देते तो हिन्दू उम लड़की का 
परित्याग कर देते । उसे धर में घुसना भी असम्भव हो जाता और तब 
वह विवश होकर या तो उस विधर्मी के पास पहुचती अथवा वेश्यालय 
में । इस प्रकार त जानें कितनी संती-साध्वी नारियाँ अपनी इच्छा के 
विरुद्ध वेश्या बन गई, मे जानें कितनी भोली-भाली हिन्दू कन्याएं 
विधमियों के साथ रहने को विवश हुई । क्या हिन्दु-समाज के लिये यह 
कुछ कम क्षति की बात थी । 


१२० ] [ हिन्दु एकता का प्रतीक-ओंकार 


किन्तु हिन्दू अपनी कट्टरतावश ने तो अपनी हीं भूली-भटकी 
वहिन-वेटियों को शरण दे सके, न उन्होंने विधमियों की कन्याओं को 
ही स्वीकार किया | इतिहास से भी यह वात प्रतीत होती है कि जो 
विधर्मी-कन्याए' स्वयं हिन्दुओं से विवाह के लिये लालाथित थीं, उन्हें 
हिन्दू-समाज ते कभी स्वीकार नहीं किया । 


इसका पुरुष कारण था कूच-नीच का विचार और मर्यादा का 
बरधन । समाज से कोई लड़की चली जाय किसी विधर्मी के चंगुल में 
तब तो मर्यादा भंग चहीं होती थी, किन्तु कोई विधर्मी-कन्या आना चाहे 
हिन्दूल्समाज में तो वह उसके लिये ग्राह्म नहीं थी । 


समग्र दृष्टि से देखें तो यही वे कारण थे, जिमसे सुगठित हिन्दू 
सभाज विधटन की ओर तेजी से अग्रसर हुआ । विधर्मियों ने एक चाल 
और खेली कि वे जिस कुवारी त्रड़की को चाहने उससे बलपूर्वेक विवाह 
करने को स्वतस्त्र थे। उन्हें शायद इस प्रकार कानूनी हक प्राप्त हो 
चुका था। इस कारण हिन्दुओं को लड़कियां घरों से बाहुर निकलने में 
डरती थीं। माता-पिता उन्हें विधियों को हृष्टि से बचाते मौर घजा- 
तीय बर के साथ अल्प वय सें हो विवाह कर देते । 

तभी से बाल-विवाह की प्रथा आरम्भ हुई ओर तभी से 
लड़किशों को शिक्षा से भी वंचित होना पड़ा | बाल-विवाह ने स्त्री और 
पुरुष दोनों को हो दुर्बेल किया । अपरिपक्व रज-वीर्ये के संयोग से 
उतन्न सच्तान का रोगी और अल्पायु होना अपेक्षित था । 

हुआ भी यही, समाज निस्तेज और निर्दीय होता गया। बाद में 
ऐसे तमाज-सुधारक और राष्ट्-निर्माता के रूप में कुछ लोग सामने आये, 
जिन्होंने हिन्दू-समाज में बढ़ते हुए बज्ञान को रोकने का प्रयत्त किया । 


ताल-विवाह-निये किये 
शन-विवाह-नियेध,, सती-प्रथा-नियेध आदि से सम्बन्धित कानून वनने 
मे उनका बहुत हाथ रहा । ध 
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यद्यपि समाज-निर्माण की दिशा में अब तक बहुत कार्य हुआ है, 
तो भी हमारे मस्तिष्कों मे भरो हुई गुलामी को गन्ध बशगी निकली नहीं 
है | हम भाये दिन देख रहे हैं कि विघर्मी भौर विदेशी लोग हिन्दू-समाज 
को धीरे-धोरे तोड़ते हो जा रहे हैं। अब भो न जानें कितने लोग मुसल- 
मान औौर ईसाई बने जा रहे हैं, विदेशी घन के वल पर । उन्हें बड़ें-बड़े 
प्रलोभन दिये जाते हैं और उच्च स्थिति का विश्वास दिलाया जाता है। 
कितु क्या वे प्रलोभन और विश्वास टिकाऊ माने जा सकते हैं ? 


विधर्म स्वीकार करना भी सम्मानजनक नहीं- 


यह तथ्य भी सामने भाते रहे हैं कि जो लोग प्रलोभनादि से हिन्दु- 
समाज छोड कर विधर्मी बने, वे वहाँ सम्मान का जीवन नही जी रहे 
हैं। घ॒मं-परिवरतंव के बाद उन्हें पूछने वाला भी कोई नहीं होता, वरन्‌ 
कहीं-कही तो उनके साथ शत्नुओ या गुलामो जैसा ही व्यवहार किया 
जाता है । 

विधर्मी बनने के बाद उनकी स्थिति घोबी के कुत्ते जैसी हो जाती 
है, जो न घर का रहता है, न घाट का। अपने समाज से जाकर लौटना 
चाहे तो उसकी नाक नही लौटने देती । क्योकि नाक तो वह भी ऊँची 
ही रखना चाहता है । 


वस्तुत: नाक का प्रश्न बड़ा दुःखदायी है । फिर भी कुछ साहमी 
लोग भाक की परवाह न करके पुनः अपने उसी हिन्दू धर्म में लौट आते 
हैं। उस स्थिति मे हमारा यह कत्त व्य हो जाता है कि उसे खुले दिल 
से गले लगायें, जिससे कि उसे जो प्रलोभन खीच कर ले गया था, बह 
उसे आकर्षित न करे । बरन्‌ वह समझ ले कि मेरा अपना स्थान वहाँ 
नदी, यही हो सकता है । 

हिन्दुओ मे धमं-भावना की मानसिक दासदा के कारण पचाने की 
शक्ति नही है, वही हमारे लिये पतन का कारण बनी है। हम उसी के 
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द्वारा क्रमश: कमजोर होते चले गये हैं । यदि हमने वृद्धि से काम लिया 
होता ती विधियों को अब तक बहुत कुछ अपले में विलीव कर लिया 
होता । यदि अब भी हम उस घामिक अन्ध विश्वास का परित्याग कर 
सके तो समाज-वृद्धि का श्रेय ले सकते हैं। क्योंकि मुसलिम, ईसाई 
आदि अल्प संख्यक जातियाँ सरलता से हिन्दू-समाज में विल्ीन हो 
सकती हैं । वे चाहती हैं कि हम हिन्दू बन जाँय । उन्हें हिन्दू धर्म जैसा 
कोई अन्य धर्म तात्विक ज्ञान-सम्पन्त दिखाई नहीं देता । यही कारण है 
कि यब पी विदेशियों की पर्याप्त संख्या भारत में दिखाई देती है जो 
योग, ज्ञाच, भक्ति ्ादि उपायों द्वारा आत्मोस्तति के लिये लालाबित 
हैं। जो कहते हैं कि मानसिक शान्ति मिल सकती है तो हिन्दू-घर्मं में 
ही, जहाँ भाणिमात्र के कल्याण पर चिन्तन किया जाता है । 

भर समाज को बचाना है तो यही करना होगा । हमें प्रयत्व करता 
होगा कि अन्य धर्म के लोग हमारी इच्छाओं के प्रति आाकपित हों। 
प्रेम मे बड़ी भारी शक्ति होती है | विश्व में जो कार्य तलवार नहीं कर 
सकी, घह प्रेम ने किया है । जद हमारे घर्मशास्त्र भी प्रेम में निहित 
इंस महती शक्ति को स्वीकार करते हैं, तब हमें उस शक्ति के सदुपयोग से 
विमुख ही क्यों रहचा चाहिये ? 

हमारे ववयुबक्ों को इस ओर विशेष रूप से ध्यान देता चाहिये । 
क्योंकि बढ़े-बूढ़ लोग तो बभी भी सकीर के फकीर बने हुए हैं, वे किसी 
भी लवीनता को या धर्म से साप्निक बदलाव को स्वीकार नहीं करना 
चाहते । जो चाहते हैं वे भी धर्म-गुर्मों के अथवा परिवार आदि के 
दवाव से वैसा नहीं कर पाते । तव यह्‌ नेतृत्व नवयुवक ही क्यों न 
सेभाले ? उनमें नया खून, नया जोश, नया उत्साह, नया साहस और 
नई उमंग होती हैं । उनका विचार करने का ढेग भी दकियायूसी नहीं 


हीता | इसलिये वह विजिन्‍्त अल्प-संख्यक्ष जातियों को अपने उदार 
व्यवहार से आकर्षित कर सकता है । 
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और यदि वह ऐसा करने का निश्चय कर जे तो सफवता भी 
'अप्तभावित नहीं । उम्रे केवल एक हृढ सकल्प लेकर खडा होना है कि हमे 
वो राष्ट्रनिर्माण करना है, वह चाहे कैसे भी हो ? कितता भी मूल्य क्‍यों 
गे चुकाना पड़े हमे उप्तके लिये। 

मत समझता कि इसमे किसी प्रकार के किचितु भो बल-प्रयोग की 
अपेक्षा होगी । बल-प्रयोग तो बर्बर और क्र,र मनुप्य करते है। हमारा 
तो सत्य और अहिसा में विश्वास रहा है और सदेव रहेगा। इसी के 
बल पर हम गाँधीजी के नेतृत्व में आगे बढ़े और स्वतन्त्रता प्राप्त 
कर सके | 
स्वतन्त्रता की रक्षा भो आवश्यक- 

स्वतंत्रता प्राप्त करना एक बात हुई और स्वतश्रता की रक्षा करना 
दूधरी बात है। वह होगी सगठन से, एकता से, पारस््पविक प्रेम से । 
ऐसा मानना होगा कि भारतवर्ष मे रहने वाला प्रत्येक मनुष्य हमारा 
भाई है, हमारे शरीर का अभिन्‍न अज्भू है। मुसलमान-मुस्तलमान नहीं है, 
ईसाई भो इंसाई नही है, सभी भारतीय हैं, सभी हिन्दू हैं। 

और यह कोई कोरी कल्पना ही नही है। क्रिमात्मक रूप से करके 
देख सकते है। हमने कहा कि प्रेम में बड़ी शक्ति होती है । उस्तमे जो 
बआाकपंण है, वहू दूसरों को अपनी ओर खीचे बिना नहीं रह सकता | 

यदि हम इस्त ओर से उदात्तीन रहेंगे तो धीरे-धीरे और भी ढुर्बल 
होते जाँयगे । हमारे मे से अनेक कलाविद, अनेक इस्जिनिमर, अनेक 
डॉक्टर आदि विदेशों मे चले गये और वही के होकर रह गये । उयोकि 
उन्‍हें वहाँ अधिक लाभ, अधिक भौतिक सुख और अधिक वैभव दिखाई 
दैना है। थे समझते हैं कि वहाँ जैसा सुख भारतवर्ष में नहों मिल 
सकता । 

किन्तु, क्या उनकी घारणा ठोक है ? क्‍या उनके विदेशों मे बसने 
ऐै देश और समाज की कुछ हानि नही है ? प्रश्न विचारणीय होता हुआ 


कु 


) 


पर] [ हिल्‍्दू एकता का प्रतौक-छोंकार | 
भी ऐसा नहीं कि जिसका उत्तर न हो । जो लोग विदेश में जा बसे, ' 
उनकी इज्जत उतनी नहीं, जितनी वहाँ के लोगों को है। क्योंकि वे 
भारतीयों को विदेशी और अपने ट्कड़ों पर पालते वाला मानते हैं। 
इसके साथ हो विदेशों में कहों-कहीं तो उन्हें निकाल देने के लिये आन्‍्दी- 
लत तक चल पढ़े हैं। 


दूसरा पक्ष है समाज को हाति का । जो भारतीय विदेश में जा 
चना हैं, उसको सेवाओों से देश और समाज वंचित रह जाता है। शिक्षा 
भादि के रूप में उस पर हुआ ध्यय भी अपने देश के काम में तहीं 
भाता । इससे जो हानि होतो है, उसका अनुमाव लगा सकता कठिन ही 
है। यदि ऐसे लोगों को भी उनके कर्तव्य का स्मरण कराया जाता रहे 
तो हो सकता है कि वे लोग देश-हित के लिये आक्षित हों और विदेशी 
तक़भीकों को जात कर देश को उप्तस्ते लाभान्वित करें | 

क्या हमें इस प्रकार के प्रध्नों पर विचार वहीं करना चाहिये? 
हमारा कत्तंव्य होना चाहिये कि जिस बोर हमारा हित-साधनत प्रतीत 
हों, उसी ओर उन्मुख रहें, किसी भी पक्ष को दुवंल न होने दें। इत 
तथ्यों में बहुत-से तो ऐसे हैं, जिनमें हमें ठ वर्ण-व्यवस्था का विरोध लेना 
होता है, न बर्ग-भेद का । उदार दृष्टिकोण से सन्नी कार्य संम्प्त हो 
सकते हैँ । 

ध्यान देने योग्य वात बह भी है कि जब वर्णे-व्यवस्था का उद्भव 
हुआ, तव कैबल चार ही वर्ण माने जाते थे-ाह्मण, क्षत्रिय, वैश्य 
और शुद्र | किन्तु वाद में तो दर्णो के भी अनेक वर्ण होते चले गये। 
जातियों से शाखायें फूटती रहों और उपयातियां बवती रहीं । विखराद 
की दिशा में यह उपजातियाँ कौर भी सुहढ़ कारण बसी । 
गा जज इस वात की हैं कि अब शी मानव समाज 

हीता रहा, उसे रोकने के लिये क्रेश्रीकरण जी 
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दिशा में क्यों न प्रयत्व किये जाँय ? वह प्रयत्न लोगों को जांतिनयाँति 
विपयक कद्टरता से हो रही हानि की मोर ध्यान आकऊपित करने से 
हो सकती है । पहिले उन लोगो को इसके लिए तेयार किया जाय, जो 
सुलझे हुए विचार के द्वो । यदि ऐसे लोग आगे बढते हैं, तो एक दिन 
वह भी आ सकता है जब समूचा समाज उनके निर्देशन को स्वीकार 
करने मे न हिचके । 

स्मरणीय है कि ब्राह्मण, क्षत्रिय, वैश्य--तोनो को प्राचीन शास्त्र- 
कारो ने ही 'द्विज! कहा है। बहुत बार 'द्विज, का तात्पयर्थि ब्राह्मण से 
ही लगाया जाता है, जिसमे यह वात स्पष्ट होता है कि क्षत्रिय और 
वैश्य का सम्मान भी ब्राह्मण से कम नही था। क्योकि वे भी 'द्विजा 
कहलाते रहे हैं। द्विज से भिन्‍न आर्थात्‌ द्विजेतर जातियो मे समस्त शूद्र 
जातियाँ सम्मिलित होती हैं, जिन्हें वेदादि के अधिकार से वचित रखा 
गया था । किन्तु इस पर किसी ने भी ध्यान नही दिया कि उन शुद्रो भे 
न जानें कितने ब्राह्मण, क्षेत्रिय, वैश्य होगे जो जम्म से ब्राह्मणादि होते 
हुए भी शुद्ध बन बेंढठे, चाहे वे कर्म से बने हो, अथवा समाज के तिरस्कार 
से । क्योकि पहिले यह प्रथा थी कि जो व्यक्ति जाति से च्युत कर दिया 
जाता था समाज के द्वारा, वह शूद्र के समान ही समझा जाता था | 

इस विषय में महाभारत का एक उदाहरण भी दिया जा सकता है 
कर्ण सम्बन्धी वृत्तान्त के रूप मे । कर्ण कुन्ती का पुत्र था, यह निरविवाद 
सिद्ध है। अन्य पाण्डवों के समान ही उसकी भी उत्पत्ति हुई थी, डिन्तु 
कुन्ती की अविवाहिताब ध्या में ही | उम्रे बहा दिया गया नदी भ बौर 
राजा के एक रघ-चालक सूत ने पकड लिया उसे । उसके कोई सन्ताध 
नहीं थी, इपलिये सूत की पत्नी ने बडे लाड-चाव से पाला उसे। इसी 
कारण कर्ण को सूत-पुत्र कहा जाता रहा है । दुर्योधन से मित्रता होने के 
कारण कौरवों मे सम्मान तो था उसका, किन्तु जाति के रूप में सूत-पुत्र 
अधिक नहीं । यह देख कर दुर्योधन ने उसे एक भूभाग का अधिकार 
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देकर राजा बनाया, तब भी राजाओं ओर विज्ञों की दृष्टि में वह क्षत्रिय 
नहीं हो सका । 

एक बार जब भगवात्र्‌ श्रीक्ृषष्ण ने उसे पाण्डवों के साथ होने को 
समझा कर कहा कि 'तुम तो युधिष्टिर मे भी बड़े पुत्र हो कुन्दी के, 
इसलिये पाण्डवों को अपता छोटा भाई मान कर. उसका पक्ष लेना 
तुम्हारा कर्तव्य है।” कर्ण ने इसके उत्तर में सामाजिक व्यवहार और 
लोकाचार की वात कह; कि “मैं इन सब बातों को जानता हूँ। माता 
कुस्ती ते मुझे यह सत्र वता दिया है। किन्तु अब मेरा पाण्डवों में मिलना 
सम्भव नहीं | वर्योकि जब मैं क्षत्रिय नहीं, सूत माना जाता हूँ। मेरे 
ओर मेरी सन्तानों के विवाह-सम्बन्ध भी सूत-जाति में ही हुए हैं, तब * 
मेरा क्षत्रिय होता भी कैसे सम्भव होगा । इससे परिवार दूटेगा, नाते- 


दारियाँ टूटेंगी और मित्र के साथ विश्वासघात का भी दोप-भागी होता 
पड़ेगा 


यह वृत्तान्त बताता है कि कर्ण सूद-पुत्र न होकर भी सूत पुत्र बनने 
को विवश हुआ । ऐसे न जानें कितने व्यक्ति होंगे जो अपनी जन्म जाति 
से अनभिन्न रहने के कारण अन्य जाति में मिल गये होगे । इसका 
त्ात्पयं यह भी हे कि नहीं कद्दा जा सकता कि क्षौन किस वर्ण का है ? 


अनेक परिस्थितियाँ ऐसी हो सकती हैं, जिनके कारण उन्हें अन्य जातियों 
में मिलचा पढ़ा हो । है 


प्राचीन और अर्वाचीन वर्ण-व्यवस्था में अन्तर- 


_. वर्तमान कालीन वर्ण-व्यवस्था में और प्राचीन कालीन वर्ण-व्यवस्था 
में बहुत अन्तर होने का कारण भी यही है कि लोगों को अपने विपश्न में 
दे ज्ञान नहीं होता, फिर भी प्रत्येक व्यक्ति अपने को उच्च जाति 
का सिद्ध करने का उपक्रम करता है। यद्यवि ऐ 7-व्यवस्थ' 
के क्रम को गढ़वड़ाते आज 
इुवड़ाने वाला ही है, तो भी इससे क्रिप्तो वर्ण का कोई 
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अधिक लाभ नही हो सकता । जैसे कि वर्तमान समय में कुछ हरिजन 
अपने नाम के भागे भारद्वाज, वस्तिष्ठ, पाराशर आदि जाति वबाचक 
उपाधि लिजते हैं, किन्तु इस प्रकार लिखने मात्र से ही वे ब्राह्मण नही 
बन पाते । 

हम कह सकते है कि इस प्रकार खींच-ताव की कोई आवश्यकता 
नहीं है । जाति-पाँति का यह बिखराव इस प्रकार दूर नही हो सकता । 
उसके लिये तो कुछ क्रियात्मक कदम उठाने की आवश्यकता होगी । यदि 
ऐसा हो तभी यह महारोग दूर हो सकता है । 

पौराणिक गाथानो से मह बात स्पष्ट होती है कि शास्त्रकारों ते 
समाज के लिये जो वर्ण-व्यवस्या का विधान किया था, उप्मे ब्राह्मण को 
जो विशेष अधिकार प्राप्त थे, वे क्षत्रिय को नही थे । फिर भी ब्राह्मणो 
और क्षत्रियों मे परस्पर विवाह-प्रम्वन्ध तक होते थे । उनको शिक्षा भी 
एक साथ होती थी और धार्मिक शिक्षा तो सभी के लिये एक ही थी । 
ऐसा नही था कि काई भी वर्ण उप्त धर्म-शिक्षा से वचित रखा जाता । 
किन्तु इस सबमे बाद में ही व्यवघधान पडा। बाद मे ब्राह्मण, क्षत्रिय, 
वैश्य आदि सभौ वर्ण अपने-अपने निश्चित धर्माचरण से हट गये । बहुत 
से ब्राह्मण सात्विक आहार को भूल गये, उन्हे राजसिक ओर तामप्तिक 
आहार प्रिय लगने लगा। क्षत्रिय के लिये पो जामिष भोजन का निषेध 
ही नही हुआ | किन्तु आधुनिक समय में तो सभी के अपने-अपने स्वभाव 
में परिवर्तत आया, किल्तु निपेघात्मक काये॑ छिप कर फिये जाने लगे । 
दिखावटी तोर पर धर्म-ब्यवस्था यथावत्‌ बनी रही । 

ऐसी अनेक घटनाएं सुनने मे आतो हैं कि लोग जिन स्त्रियों से 
विवाह नहीं कर सकते नीच वर्ण के कारण, उतके साथ अवैध सम्बन्ध 
रखने मे जरा भी नही हिचकते | इसी प्रकार उच्च वर्ण की स्त्री किसी 
नीचे वर्ण के पुरुष से विवाह तही कर सकती, किन्तु उनके भी व्यभिचार 
कम की घटनाएं प्रकाश में आती रही है । 
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बव सोचिये कि यह कैसी विसंगति उपस्थित है, जो पढें में पतपती , 
है । दिखावटी रूप में सभी धर्म धुरीण बने रहते है। बौर जब ऐसा 
होता ही है तब उस पर पदों डालने से ही क्या लाभ ? बहुत वार तो 
इस प्रकार के अनैतिक कर्म शत्रुता उत्पन्त कर देते है, जिससे हिंसा की 
भी नौवत भा जाती है। भन्नी हाल में हुए बहमई, देहुली आदि की 
जधघन्य हत्याओं में भी कुछ अनैतिक कारण भी रहे है । यद्यपि यह दल्यु- 
समस्या है, तो भी वर्ण॑-भेद या जाति-भेद थी इन हिंसक घटनाओं में 
बहुत बड़ा कारण रहा है । 


इस कारण वर्ण भे; का यह घातक कदम तभी पीछे हट सकेगा, 
जब देश से यह व्यवस्था चली जायग्री । बड़े-बड़े विचारकों का मत्त है 
कि कम से कम समय की आवश्यकता को देखते हुए इसे पूर्ण रूप से 
समाप्त कर देना चाहिये । किन्तु यह होगा तभी जब मनुष्य मसुष्य के 
प्रति घृणा दरना छोड़ दे । 


गाँधीओ के प्रयत्त- 


गाँधीजी ने एक बार इस वर्ण-व्यवस्था के विरोध में भ्रामरण उप 
वास की धोपणा की, जिससे लोगों का धयास इस समस्या की शीर 
गया । लोगों ने आश्यासत्त दिया कि उनकी बात अवश्य भात्री जायगी । 
5 वार उपवास स्थगित कर दिया, किल्तु पुनः उन्हें उसको छाचश्कता 
हो अनुभव हुआ । इस बार इबकीस दिन का उपवास किया गया, जिससे 
पमाज में तहलका प्रच गया जौर दर्ण-भेद को बनाये रखने में दिलचस्पी 
रखने वाले लोगों के कान खड़े हो गये । उन्होंने बिरोध प्रकट करने की 
भी चेष्टा की । 

किन्सु गराँधीजी के उद्देश्य में समाज-लिर्माण की जो सुदृढ़ भावना 
थी, उत्से लोगों को बिक प्रेरणा सिलो और वे अस्पृश्यता-निवारण 
के का में उसका अधिक हे बधिक सहयोग करने लगे। स्वतस्वता- 
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प्राप्ति के पश्चात तो विचार-क्रान्ति का एक ऐसा दौर भी आरम्भ हो 
गया, जिससे सरकारी त्तौर पर भी अछूता द्वार से सम्बन्धित कामून 
बनाये गये वे कानून अस्पृश्यता के विरोध मे प्रभावी हैं। 

सावंजनिक मन्दिरो के जो द्वार हरिजनों के लिये बन्द थे, वे खोल 
दिये गये । अब कोई भो हरिजन-प्रवेश का अधिकारी है । दक्षिण में तो 
कही-वही हरिजन पुजारी भी बनाये गये है और उन्हें दान-दक्षिणा लेने 
तथा ठाकुरजी के भोग-वितरण का धधिकार भी प्राप्त हो यया है । 

अब तो हिन्दू-सभा आदि बने सगठन भी हरिज्म-उद्धार की 
बात करतो हूँ । किन्तु करने मात्र से तो हरिजन-उद्धार होने वाला 
नही है। सरकारो कानून भी उतने अधिक सहायक मिद्ध नहीं होते । 
वयोकि कावून वन तो जाते हैं, किन्तु उनका पालन ठीक से महीं हो 
पाता | इसलिये आवश्यकता है मनुष्यों कौ मनोधृत्ति बदलने की। 
यदि मनोधृत्ति नही बदलती तो वया करेगा कानून ? इस तथ्यों को 
ध्यात मे रखते हुए हमे अपने दृष्टिकोण में उदारता पूर्वक परिवर्तन 
लाना चाहिये। 


पुराने दृष्टिकोण को बदलने से ही 
एकता सम्भव है 


हरिजनों को सही मार्ग दिखाओ- 
यद्यपि अछूनोद्धार की दिशा मे मन्दिर प्रवेश, शिक्षा-प्राप्ति आदि 


जैसे कुछ कार्य हुए हैं, काजूल से उनके नौदारो कादि के मिलने में अनु- 
पात को सुरक्षा, सासदो और विधायकों के निर्वाचनो मे सुरक्षा, वजीफे 


श्इ्० ] [ हिन्दू एकता का प्रतीक-मोकार 


एवं कम अंक भर अधिक बायु की नौरूरियों में छूट से बहुतत-से हरि- 
जनों को लाभ भी हुआ है । किन्तु वह लाभ कुछ थोड़े लोग ही उठा 
सक्के हैं। अधिक लोग त्तो अभी उम्री शा में पड़े हुए तुचछ जीवच जीदे 
के लिये विवश्ञ है । 

बोर जो लोग सुविद्या होते हुए भी शिक्षा आदि के प्रति उपेक्षा 
भाव रखते हैं, वे ही उत सुविधाओं से वंचित है। इसमें कुछ तो ऐसे भी 
है, जो परम्परागत घत्पे को छोड़ते को बात भी कभी नहीं सोचते । 
इसलिये इस तथ्य से भी इ'कार नहीं किया जा सकता कि हरिजनों में 
अभी जागृति में उच्च वर्ण के प्रवुद्ध वंगें का सहयोग मिले तो भी इस 
कार्य में अप्री पर्याप्त लम्बा समय लगेगा । 


किस्तु समय को चिन्ता किये बिता हमें अपने कर्सव्य का पालन 
करना चाहिये। कोई नीचे से ऊपर चढ़े तो धीरे-धोरे चढ़ पायेगा । उत- 
रने में जितना समय लगता है उससे अधिक लगता है चढ़ने में इसे इस 
दृष्टि से देखना चाहिये कि हम आज वृक्षारोपण कर रहे हैं, पर कल त्तो 
वर्षो बाद खाने को मिलेंगे । 

आवश्यकता इस वात की है कि हरिजतों को अछुत मत मात्तो, 
उन्हें सद्दी मार्ग पर चलते की प्रेरणा दो और मन से घृणा का भाव 
निकाल दो । यदि ऐसा करें तो भी हम उनका बहुत कुछ कह्पाण- 
साधन कर सकते हैं । 

जो लोग वर्ण-व्यवस्था के कट्टर समर्थंक्र हैं, यदि वे अपने विचार 
बदलने को तैयार न हो हों तो कम से कम अपने दृष्टिकोण को तो उतके 
पति उदार बनायें | शायद आपको पता हो कि हमारे देश के ही दक्षिण 
भाथ में ब्राह्मण-मात्र का दोल-बाला है। दक्षिणी ब्राह्मण अपने से भिक्न 
सभी को शूदर समझते हैँ | उसकी हृष्टि में उत्तर भारत का कोई भी 
व्यक्ति, चाहे वह किसो भी वर्ण का हो, चाहे ब्राह्मण ही क्यों व हो 


पुराने हृष्ठिकोण को” | [ १३१ 


अध्यृश्य के समान है। कहते है कि कभी दक्षिण मे ब्राह्मणो का ऐसा 
साम्राज्य रहा था कि उनके चलने के मार्ग पर मुसलमाव या ईसाई तो 
चन्न सकते थे, किन्तु अछूती को नही चलमे दिया जाता था । 
चार वर्ण, चार स्तम्म हैं- 

हम इस हृष्टि से क्यो न विचार करें कि अछूत हमारी हिन्दू जाति 
के ही अगर हैं। चार वर्ण समाज को टिकाने वादे चार स्तम्भ हैं और 
यदि उनमे से कोई भी स्तम्भ टूट कर गिर जाता है तो उस ओर से 
समाज भी लडखंडा जायगा । इसलिये इस जजेंर होते हुए स्तम्भ की 
हमे इप्त प्रकार बनाये रखना है, जिससे समाज को कही झुकना न पड़े 
और वह प्दा समान रूप से उन्‍्तत खडा रहे । 

स्मरण रहे नोति शास्त्र का थे शक्ति" कलौब्ुगे! वावय, जो रपट 
घोषणा करता है इस बात की कि, चाहे किन्‍्हीं अन्य युगों में अन्य 
शक्तियों के द्वारा काये चला होगा, किन्तु इस कलियुग मे बिना संगठत 
के वह सम्भव नहीं । यद्यवि आय य्रुगो मे भी ऐसः ही रहा होगा, किस्तु 
उक्त वाक्य इस युग क॑ लिये विशेष रूप से प्रयुक्त हुआ हैं । 

हम अपने शरोर को ही लें, जिसमे विभिन्न अग-अवयव हैं, पाँव 
चलने के लिये और हाथ काये करने के लिये है । इसी प्रकार अन्यान्य 
इन्द्रियों के अपने-अपने कार्य हैं। यदि उनमे ते कोई भी इन्द्रिय निष्क्रिय 
हो जाय तो उप्तके द्वारा होने वाला कार्य अवश्य ही रुक जायगा । इस- 
लिये अ।वश्यक है कि सभी इस्द्रियाँ ठीक प्रकार से कार्य करती रहे । 
अन्यथा सुख में भो व्यवधान उपस्थित ह्लोगा। 

परन्तु इन्द्रिपाँ अपने-अपने विषयो का उपभोग करती है, तब उनके 
कारण राग भो उत्पन्य हो सकता है, द्वेप भी । क्योकि निध्व इन्द्रिय को 
सुख में राग रहेगा, इसमे विध्न होने पर ५ भी उत्पत्त होता स्वा- 
भाविक है । इसलिये आवश्यकता होती है उतमे समस्वय बनाने की । 


१३२ ] [ हिल्दू एकता का प्रतीक-आींकार 


अस्यथा शारीरिक और मातसिक दोनों प्रकार का स्वास्थ्य बाक्रानत हो 
सकता है । 

आपने पुराणों में समुद्र मन्थन का वृत्तास्त पढ़ा-सुवा होगा । भगवातु 
श्रीनाराण्ण ने आदेश दिया देवताओं को कि समुद्र को मथो जिससे रत 
भर अमृत आदि की प्राप्ति होगी । किन्तु किस प्रकार सधा जाप 
समुद्र ? अगवानु ने सुझाव दिया कि जिन्हें तुम शत्रु मानते ही, घृणास्पद 
समझते हो, उत दँत्पयो को स.थ लो और मिल कर मन्धन के कार्य में 
जुट जाओ । तब यही किया देवताओं ते--दैत्यों पे मेल करके उस कार्य 
को क्षम्पस्त किया । 


इस वृत्तान्त को रूपक भी मान सकते हैं । समुद्र आकाश को भी 
कहते है । आकाश में देवता और देत्य रूपी दो प्रकार की विरुद्ध 
शक्तियाँ सरदेव कार्यरत रहतो है । संत्तार की समस्त प्राकृतिक क्लियाएं 
इनछे प्रभावित रहती हैं। किस्तु इसका यह अथे नहीं कि इत दोनों 
प्रकार की शक्तियों में पारस्परिक समन्वय न रहता हो । 
देवी भागवत में मधु-क्र ठभ का वृत्तान्त मिलता है, जिनकी उत्पत्ति 
विष्णु के कान के मैल से हुई भी । वे ब्रह्माजी को खाने के लिये दौड़े। 
इस रूपक में एक यह तथ्य भी निहित है, कि वह्यावेदमय हैं, उन्हें अहं- 
कार का सात्विक मंश अथवा बुद्धि तत्व भी कह सकते है और विष्णु हैं 
व्यापक महत्त्व, उनके कान के मेल में जो राजप्त-तामस दूपित तत्व 
हो गया, वह बाहर निकल कर काम-क्रोध के छाप में प्रकट हुआ। 
मिथुस्तु कायः सम्प्रोक्त: कैटभ: क्रोध उच्चते! लर्थात्‌ उसमें मधु को काम 
भौर कैम को क्रोघ कहते हैं ।. 
हे की तात्पय॑ हुआ कि ब्रह्मा पर आक्रमण की वात्त कह कर ग्रन्थ 
झार ने बेदो पर आक्रमण की बात्त कही है। क्योंकि ब्रह्मा वेद स्वरूप 
हैं उनमें काम-क्रोष्त का सभाव है। वेद भी काम-क्रोप्त से रहित हैं. 


पुराने दृष्टिकोण को" ] [ रश१ 


इसलिये देत्य-शत्तियो के रूप में उत्पन्त काम-क्रोध वेदो को नष्ट करना 
चाहते थे । इमलिये भावश्यकता हुई उनका दमन करने को। उन्होंने 
कहा हमे मारो तो ऐसे स्थात पर मारना जहाँ न पृथिवी हो, न जल ही 
हो। इसका अभिप्राय भी स्पष्ट है कि क्रोध अग्नि का और काम जल का 
रूप है। पृथिवी में जो उप्णता है वह बरित तत्व की है, और शुक्र मे 
शीतलता जल तत्व की है। महाभारत मे कहा है “गया शीतोष्णयोर्मथ्ये 
चैव उष्ण न च शोतता' अर्थात्‌ 'शीत और उष्ण के मध्य बाली अवस्था 
न ठण्डी होती है, न गर्म होती है ।” जब ऐसी अवस्था होती है, तब 
न पुण्य रहता है, न पाप, दु.ख-सुख का भी अनुभव नही होता। 


बस्तुत; यह स्थिति आपात्‌-कालोन है । जब पर पर विपत्ति जाती 
है; तब मनुष्य दुःख का वरण भी सुख के समान ही करता है। उस 
समय वह पृण्य-पाप को ही नहीं भूलता, आग्रह-दुरागप्रह को भी भूल 
जाता है । थदि हम विचारों में अधिक कट्टर हो तो भी दूदते हुए समाज 
को जुड़ा रखने के उद्देश्य से ही शास्त्रो के उक्त बचनों को प्रमाण मान 
कर हठधर्मी का त्याग करना हो श्रेषस्कर हो सकता है। आज को 
आवश्यकता है कि समाज सुसगढठित हो और किसो प्रकार भी हम दूटने 
से बचे रहे, इसके लिये तन, मन, धन से जुट षाना समाज-हित मे 
भपेक्षित हो है । 


भात्मज्ञान से मानसिक भेद सिदते हैं- 

आज का समाज आत्मज्ञान से दूर है, इसीलिये वर्ण-भेद और 
वर्य-भेद को अधिक प्रोत्साहन दे रहा है। किन्तु आत्मजश्ञान होने पर 
सी प्रकार के मानप्षिक भेद प्रिट जाते हैं। इसलिय आत्मज्ञान को 
आवश्यकता पर उपनिषद्‌ भी बल देते रहे हैं । मनु का भो इस विषय 
में कथन है-- 


ररेध ] [हिन्दू एकता का-प्रतीक-मोकार 


सर्वेषां अपिच एतेषां आत्तज्ञानं परं स्मृतम्‌। 
तद्‌ हि अस्त्यं सर्वविद्यानां प्राप्पते हि अमृत ठतः॥ 
“समस्त ज्ञानों में धात्मज्ञान ही सर्वाधिक श्रेष्ठ माता जाता है॥ 
व्योकि अमृतत्व की प्राप्ति उसी से सम्भव है ।7 है 


शरीर में बहुत-से अवयव हैं, वे तभी घक क्रियाशील रहते हैं जब 
तक शरोर में आत्मा का निवास रहता है। जब मनुष्य की मृत्यु होती 
है तव वे सव सड़-गल कर छठिन्न-भिन्न होने लगते हैं । भाप देखते हैं 
किसी माला को, उसके सभी दाने साथ-साथ मिलकर रहते हैं एक सूत्र 
में पिरोगे हुए तभी वे शोन्ा देते हैं। बदि उनमें से कोई दाना टूट कर 
ग्रिर जाय तो माला अधूरी प्रतीत होती है, वह व कण्ठ सें अच्छी लगती 
है, न अनुष्ठान-का्य में ही प्रयुक्त वी जा सकती है। उसके-सभी दाले 
समान हों, तभी गले में शोभा भी देती है । बिखरी हुई माला, जब तक 
पुनः न पिरोई जाय, तब तक किसी क्राम की नहीं होती । 


और अब, जबकि समाजरूपी माला के दानों में विछराव हो गया 
है अथवा उसके दाने दूंद-दूट कर पिरते जा रहे हैं, तव हमारा कर्त्तव्य 
ही जाता है कि उन दानों को समेट-समेट कर युनः एक सूत्र में बाँधने 
का प्रयत्व करें । फिर कोई कारण नहीं कि किये जाने वाले प्रयत्म में 
असफलता मिले। 


हम वर्ण-व्यवस्था वाले धर्म को कहते हैं सनातन घर्मं | किन्तु 
संचातन धर्म क्ो मानते वाले हम लोगों में चहुत-सी जातियाँ, बहुत-से 
भेद और आचार-बिचारों में भी पर्याप्त अन्तर है । अनेक 
हुए हैं, जिनकी मान्यताए' जी परस्पर विरोधी हैं। इस कारण उद्॒में, 
सत-मतान्तर रूप सबप भी चलते रहते हैं। प्रत्येक सम्प्रदाय का प्रचर्तक 
प्रडालक या धर्म गुरु अपने विचारों को सही ओर दूसरों के विचारों को 
ग़लत मावत्ा रहा है । उसके मत में घ्॒मं का जो स्वरूप रहा, दूसरे 


सम्प्रदाय बने 


पुराते दृष्टिकोण को] [ (३५ 


उसे नहीं मावते । थे कहते हैं कि मात्यताए हमारी ही ठोर हैं । इस 
प्रकार कोई भी अपनी दाद को कटने नहीं देना छाहुता । 


सप्ती को ब्राह्मण फहा जाय- 


इस प्रकार विभिन्‍न भेदो से भरा हुमा यहु सनातन धर्म वतंभाष 
समव में अधिक विवादास्पद होता जा रहा है। इसलिगे समाज मे 
वर्णोस्कप की बात भी चल पढो है। जिसका तात्पर्य है वर्ण का नीचे से 
ऊपर की और उठने का प्रयतत 4 जिन जातिमो को समाज मे अधिक 
नीची समझा जाता है, बे जातियाँ भाज सीधी बढना चाहती हैं ब्राह्मपत््व 
की बोर, और उन्होने अपने नामो के आगे ब्राह्मणी के बोनो का लगाना 
भो बारम्भ कर दिया है । 


किन्तु, पया ऐसा करते से वर्णोत्कर्प सम्भव है ? उसके लिये 
-उीवा्यकता है वैसे ही गरुण-कर्मों की। गुण-फर्मों के नीचे रहते हुए 
भो कोई ऊँचा बनने दो घोपणा करे तो उससे कया लाभ हो सकता 
? 


ऐसा समझते हुए जिन लोगो ने अथने गुण कर्मों को बदल लिया, थे 
उस वर्ण का अधिकार पाने की माँग करें तो इसे अनुचित नहीं कहा 
जायगा। बस्तुततः सृष्टि के क्षादि मे केवल एक ही वर्ण था, बाद में कर्मा- 
पुंस्तार उनमे परिवर्तन हुआ । वर्ण-भेद का इतिद्वाप्त उप्ती परिवर्तन से 
आरम्भ होता है । और यह उस समय लाभदायक इसलिये भी था कि 
उससे भनुष्य के गुण-कर्म की पहिचान हो जाती थी। कोई अपने को 
जाह्मण कहता तो समझा जाता था कि वह विद्वाव है, धर्मश और वेदज्ञ 
है, उससे कभी कोई अनुचित कार्य हो ही नही सकता । ऐसी मास्यता 
ही ब्राह्मण मात्र को थरद्धास्पद बनाये हुए थी । 


१३६ ॥ [ हिन्दू एकता का प्रतीक-ओॉकार 


इसी प्रकार जब कोई कहता कि 'मैं क्षत्रिय है” तो उससे यह लम* 
झना सरल था कि वह प्रजा की रक्षा में सदैव तत्पर रहने वाला और 
युद्ध की स्थिति में शत्र, से टक्कर लेने वाला है । इस प्रकार की धारणा 
के कारण लोग उसे अपना रक्षक मानते हुए अत्यन्त सम्मात का पात्र 
समझते थे । 


वैश्य का कार्य कृषि-कर्म और वाणिज्य तिश्चित किया गया था ॥ 
जो कोई कहता कि मैं वैश्य हूँ! तो इसका अथ है कि सभी के अन्नन्पानी 
की व्यवस्था इसके ह्वाथ में है। यह खेती द्वारा अन्न उत्पन्त करता, 
कपास से रुई और रुई से वस्त्र चुनवाता और उचित लाभ पर संत 
वस्तुओं का क्रय-विक्रय करता है। इसलिये समाज का वह भी एक 
अत्यावश्यक्र अंग एवं आदर का पात्र समझा जाता था। 


शुद्र को सेवा का कार्ये निश्चित था। वह सभी वर्णो की सेवा करने 
वाला होने के कारण समाज का प्रमुख अंग है । इस प्रकार से वर्ण 
व्यवस्था का रूप बन गया था ! इसे हम इस उदाहरण से ठीक प्रकार 
से समझ सकते है कि जैसे कोई सोने-चाँदी का आभूषण बनाये वह 
स्वर्णकार या सुनार, कोई धुलाई का कार्य करे वह धोवी, कपड़े वेचने 
का कार्य करे बह वजाज । इसी प्रकार व्यवसाय के अनुसार वर्ण भेद न 
भी हो, दो भी वर्म-भेद तो हुआ ही ! 


यदि वर्ण-व्यवस्था को दूर करने में वर्थोत्कर्ण को बढ़ावा देना भभी8 
हो तो क्यों त सभी को 'त्राह्मण! कहा जाय। ऐसा कहने से 'बाह्मणा 
शब्द का अर्थ मनुष्य समझा जायगा। अब उतकी पहिचान आवश्यक 
हो वो उनके साथ ग्रुण-कर्म वाचक शब्दों काप्रयोग भी किया जा सकता 
है । जैसे कोई मिट्टी के वर्तन बनाता है वो वह अपने को कुस्भकार- 
ब्राह्मण कहने लगे। कोई वाल काठने का कार्य करता है तो बह नापित- 


पुराने हष्टिकोण को ४, [ १३७ 


दाह्मण, कोई मालो का काये करता है तो वह माली ब्राह्मण । इसी 
प्रकार और भी बहुत-से भेद हो सकते हैं ब्राह्मण वाची शब्द के वर्ण भेद 
को हष्टि से क्षत्रिय ब्राह्मण, वैश्य ब्राह्मण, माथुर, श्रीवास्तव, शीशोदिया 
ब्राह्मण जादि भी कहे जा सकते हैं । 


प्रान्त-भेद से तो पहिले से हो दाह्मण-वर्णे बेटा हुआ है जनेक तामो 
में। जैसे दक्षिणी ब्राह्मण, ग्रुजरातों द्राह्मण, पहाड़ी ब्राह्मण, कश्मीरी 
ब्राह्मण, महाराष्ट्री ब्राह्मण, पजाबी ब्राह्मण, कवृवजिया ब्राह्मण भादि। 
उत्तर भारत और मध्य भारत मे और भो घनेक प्रकार के भेद मिलते 
हैं, जैसे गोड़े, सनाइप, गौतम, सारस्वत, पालीवाल आदि। सभी जावते 
हैं यह सब अपनी-अपनी खिचडो प्यक्‌ पकाते हैं और अपनी-अपनी दंपली 
पर पुयक्‌ राग गाते हैं 

इससे लगता है कि सभी वर्णे अपने लिये ब्राह्मण मान कर चलें भी 
तो भी वर्ण भेद पर कमा, वर्ग-सेद पर भी काबू नही पाया णा सकेगा। 
बयोकि इसमें भी अपने को सर्वोच्च मानने का हुठे निरन्‍्तर घना ही 
रहेगा, जिसके कारण राष, हो प, ईर्ष्या, प्रतिस्पर्धा आदि में कोई कमी 
नही था सकती । क्योंकि इतना होने पर भी वर्ण-विभाग के आवश्यक 
जग कर्म-विभाग और वृत्ति-विधाग मे एकरूपता नही लाई जा सकती | 
कोई एक ब्राह्मण कुछ कहता है, तो दृधरा उससे भिन्न बात और संघर्ष 
का मूल यही है। 


हिन्दू धर्म के सामान्य नियम 
एकता के लिए साधात्य नियम- 


हिल्दू-समाज में एकता या संगठत की वहुत बावश्यकता है, इसे 
इंकार नहीं किया जा सकता । किन्तु एकता के लिये भी कुछ स्वमात्य 
पियण भी होने ही चाहिशे। यदि नियम न हों तो उच्छुखलता हीं 
बढ़ेगी । है 


उपनिपकों मे इसी हृष्टि पे धर्माचरण का निर्देश देते हुए कुछ 
व्ातें कहीं हैं जो सभी के लिये हितावह सिद्ध होती हैं ) तैत्तिरीय-उप' 
(निपद्‌ में कहा है-+-रित्यं बद, धर्म चर, स्वाध्याथात्‌ मा प्रमद: अर्थात्‌ 
खत्म बोल, धर्म का आचरण कर और स्वाध्याय में प्रभाद त कर किल्तु 
ऐसे कितने हैं जो इन वियमों का पालन करते हों ? ध 

इसौ उपलिपद का आदेश है 'भूत्य न प्रमदितव्यम्‌, स्वराध्याय अवच- 
साध्यां न प्रमदितव्यम्‌, देव-पिठू कार्याध्यां न प्रमदितव्यं, मातृ देवों भव, 
पितू देवी भव, आचार्य देंब्रो भव्र ।' इसका तात्ययें है कि धनोपाओँन में 
क्षी आालस्प ने करो । देवताओं कौर पितरों के काय॑ में भी प्रमाद न 
करो, वयोकि माता देवता के समान पुजनोय है, पिता और आचाये-भी' 
देवता के समान पुजनीय हैं । 

यह सामान्य उपदेश हैं, किसी दर्ण विज्ञेप के लिये नहीं । किन्तु 
दस भीतिकवादी बुर में जहां ब्राह्मण बतने की प्रतिस्पर्धा लगी है, कोई 
भी उक्त उपनिषद्‌ वाक्यों की चित्ता नहीं करता! क्योंकि बाज की 
शिक्षा जोड़ने की नहीं, तोड़ने को है। प्राचीन काल में प्रायः भरुरुकुलों 
में>-युरुचों के आश्रमों में शिक्षा दी जाती थी। उसमें बताये जाते ये 


हिन्दू धर्म के सामान्य नियम] [ १३६ 


चारो आश्रमो के घर्मे | पहला आश्रम ब्रह्मचर्य अर्थाव्‌ इहाचारी रहते 
हुए विद्याध्ययन करो । क्योक्ति विद्या ही लौकिक और पारलौकिऊ दोनो 
प्रकार की उन्नति मे सहायक प्िद्ध हो सकती है । 


विद्या से सब प्रकार का ज्ञान मिलता है। किसी भी क्षेत्र में बढ़ने 
के लिये आवश्यक है विद्या | घनोपार्जन, खेती, व्यवसाय, पाडित्य आदि 
सभी में तो विद्या चाहिये | दूसरा जो गृहस्थाश्रम है, उसमे धनोपार्जन 
के बिना काम नहीं चल सकता। उसके लिये तकनीकी ज्ञान-विज्ञान 
अपेक्षित है। दाम्पत्य जीवन का भी अपना एक विशिष्ट विज्ञान है । 
सुशिक्षितों के लिये यहू सब सहज हे, किन्तु अशिक्षित गोल उसका उप- 
योग भी उचित रूप से नही कर सकते | 


तीसरा आश्रम वानप्रस्थ और चौथा संन्यास । वानप्रस्थ में भनुष्य 
अपने को सासारिक विपयो से खीचने का प्रयत्न करता है और सब्या- 
साश्रम में पूर्ण रूप से विरक्त हो जाता है । 


किम्तु चारो आश्रमो का जनक तो एक मात्र गृहस्थाश्रम ही है। 
सभी आश्रमों का कार्य भी इस एक आश्रम से चलता है। इसी से सब 
अन्न प्राप्त करते हैं और इसी से ज्ञान प्राप्त करते हैं। क्योकि ज्ञान तभी 
होता है जब बज्ञान का अनुभव हो जाये । 


बअन्ञान का अभिप्राय है सासारिक विपय भोगो से सम्बंधित ज्ञान, 
जिसके बिना मनुष्य दाम्पत्य जीवन के यवाथथ को नहीं पहिचान पाता । 
वासना दा ज्वार-भाटा चढा होता है, तब मनुष्य अन्घा हो जांता है, 
किन्तु उसके उत्तरने पर मनुष्य को लगता है कि उसको अब आवश्यकता 
नही । भोगो से तृप्ति होने पर हो उनके प्रति वैराग्य उत्पन्न हो सकता 
है। इसलिये भी गृहस्थाथम बहुत आवश्यक है। यही कारण है श्ुतियों 
ने इसी आश्रम को ज्येष्ठ और श्रेष्ठ कहा है । 


श्डण [हिन्दू एकता का प्रतीकन्ओोकार 


ज्ञान का तात्पये उस ज्ञान से है. जी भोतिकता से भिन्‍म हो। ज्ञात 
प्राप्त होने पर ही मनुष्य समझ पाता है कि शरीर और आत्मा में 
नितान्त विपरीतता है । शरीर मरणधर्मा है, उसका महत्व तो तभी तक 
है, जब तक कि शरीर में आत्मा विद्यमान है। आत्मा के निकलते ही 
बहू गलने-सड़ने लगता है । 

कित्तु देहाभिमाती मनुष्य शरीर को ही आत्मा मानता है। बह . 
सोचता है कि सुख है तो शरीर के साथ ही है । शरीर दढुःखी तो मन, 
प्राण, आत्मा सभी कुछ दुःखी । और ऐसा मानने के साथ ही उसे अनु- 
भव होता है कि काँटा चुना तो उससे दुख मुझे ही हुआ । किन्तु वास्त- 
विकता यह नहीं है । काँटा शरीर को ही चुझेगा, चोट लगेगी तो शरीर 
को ही लगेगी, आग में भी शरीर ही जलेगा । आत्मा तो निर्लेव है, उसे 
कभी कुछ होता नहीं बोर न वह कुछ करता ही है । ईश्वर एक है, वही 
अनन्त आत्माओं के रूप में प्रतीत होता है । वही ब्राह्मण, शरीर में है, 
वही क्षत्रिय, वेश्य ओर शूद्र-शरोरों में विद्यमान है। इस वियय में बहुत 
बार तक भी किये जाते हैं। अनीश्वरवादी कहते हैं कि ईश्वर तो कहीं 
है ही नहीं | द तवादियों का मत है कि जीव में और परमात्मा में बड़ा 
भारी अन्तर है । जीव सेवक है और परमात्मा स्वामी ) इसके साथ वे 
जीव-जीव में भी भेद मानते हैं । अन्य मत भी हैं, जो मनुष्यों को किसी 
ने किश्री तक के माघार पर भ्रमित करते रहते हैं। किन्तु क्‍या कभी 
किसी तर्क से किसी अत वस्तु का ज्ञान हो सकता है ? कदापि नहीं ॥ 
विदुरनोति में कहा है--- 

तर्कोग्प्रतिष्ठ: श्रुतयो विभिन्ना 
नैको ऋषियंस्थ बच: प्रमाणम्‌ 
ध्मेस्य तत्व निहित॑ युहायां 
महाजनो थेल यत्त: स पतन्‍्था: ।। 
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ँ्तके कहीं भी प्रतिष्ठा को प्राप्त नहीं होता, बयोकि श्रुतियाँ ही 
विभिस्त प्रकार की (विभिरत मठ वाली) हैं ॥ ऋषि कोई एक ह्ठी तो 
नहीं है, जिसका वचत प्रमाण रूप में मान लिया जाय। वस्तुत- धर्म का 
तत्व तो हृदय रूपी गुफा मे विधमान है, इसलिये महादु प्ररुष जिस मांगें 
से चलें, वही उचित मार्ग है ।” 

इमका तात्वयं है कि तके हमें अपने लक्ष्य पर पहुँचने नहीं देगा । 
हम तक करते रहेंगे शुतियों के आधार पर किन्तु कोई एक श्रुति कुछ 
कहती है तो दूभरी श्रूति उससे भिन्न कहती है। उन भिन्‍न-भिन्‍त 
मन्तव्यो के कारण साधारण मनुध्य को तो बात ही क्या, बड़े-बड़े विद्वान 
भी भ्रमित हो जाते हैं । 

अब प्रश्न होता है कि फिर किसकी बात मानें ? विदुर ने 'महाजन' 
शब्द के द्वारा किस को महत्ता प्रकट की है ? महाजन शब्द का अभि- 
प्राय श्रेप्ठमप पुरुष से हो सकता है। उस श्रेछतम पुरुष से जिसे श्रेष्ठ 
मनुष्यों का ममुदाय सर्वश्रेष्ठ मानता हो। इस विषय में मनु की भी 
लगभग ऐसी ही मान्यता है | यधा--- 

एको5पि वेद्विदृधर्म य॑ व्यवस्थेद्‌ द्विजोतम. । 
कक । विज्ञेयो परोधर्मों न अज्ञाना उदितौश्युते ॥ 

“छुक व्यक्ति भी यदि वेद के ययाय्थ का ज्ञाता भौर विद्वानों मे थे 
हो, वह ध्॒में के विषय में जो निर्णय करे, उसी को परमधर्म मानो, इमके 
विपरीत्त, यदि हजारो अज्ञानी मिल कर भी धर्म को व्याख्या करें तो वह 
मानने योग्य नही ।" 

इससे यह निश्चय हुआ हि अज्ञानियी द्वारा निर्णीद घ॒म अमात्य है, 
क्योकि वह समाज के लिये कभी कल्याणकारी सिद्ध नहीं हो सकृता। 
बब, प्रश्न हो सकता है कि विद्वानों मे श्रेष्ठ (द्विजोत्तम),फोन है ? तो 
मनु ने स्वय हो 'बेद्विद्‌' कह कर इसका सम धान कर दिया है। 
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किन्तु वेदबिद्‌ का अर्थ उससे न समझ लिया जाय, जो ऋतचाओं, 
मल्तरों, इ्लोकों को तोड़-मरोड़ कर उनके अथं- करते हैं, और किसी पक्ष, 
विशेष के प्रचार में उनका उपयोग करते हैं। मान्य, अर्थ वह द्वोना 


चाहिये जो सीघ्रा-साधा हो। जिसमें किसी प्रकार का अर्थवाद थी 
वितण्डावाद ने हो 


आपने कभी सुवा हो रामचरित मानस के विवेखकों और प्रवचत- 
कर्तताओं को, तो शायद आपने यह भी अनुमान किया होगा कि प्रत्मेक्ष 
बक्ता अपने-अपने ढँग पर उसके दोहे-चोपाइयों की व्याख्या कर रहा है । 
उस व्याख्या में इतनी अधिक तोड़-मरोड़ होती है कि अर्थ का अनर्थ ही. 
हो जाता है। वेचारे तुलतीदासजी ने कृप्ती अनुमान भी न किया होगा 
उन अर्थो का, इस कारण उनकी आत्मा या तो दुःखित होगी उत्त अर्थ- 
बाद से, अथवा चकित होगी अपनी रचवा की विशिष्ट व्याख्या धुत 
कर । क्‍योंकि यह व्याब्याकार बाल से खाल मिकालने का प्रयत्त 
करते हैं अथवा बाल में ही खाल को समोर्विष्ट कर देनां चाहते हैं । 


अब सोचिये कि उन चमत्कारी अर्थों से, जो बहुत बार अनर्थरूप 
होते हैं, किप्त श्रोता का क्या लाभ हो सकता है ? अनर्थ तो कनर्थ ही 
है, उसका प्रश्नाव भी स्थायी नहीं रह सकता । क्योंकि जब उस अर्थ को 
गंभीरता ते विचारते हैं तो यह अनुमान सहज ही हो सकता है किवक्ता 
महोदय ने भले ही अपनी व्याख्या को तकें के वल पर सिद्ध कर दिया 
हो, किन्तु वह यथार्थ नहीं है । 


इसी प्रकार अन्यान्य धर्म ग्रन्थों पर, पुराणों और स्पृतियों पर भी 
अर्थवाद को झब्दजाल छाया हुआ है। जो लोग संस्कृत नहीं जाते वे 


तो विरुद्ध क्यों को समझ हो नहीं सकते, बहुत-बार घंस्कृत जानने वाले 
लोग भी तकेबाद के कुचक्र में पड़ जाते हैं । 
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जानने योग्य चार विद्याएं- 

परन्तु ऐसे अथंबादी लोग अपना महत्व छ्िनना ही अधिक क्यों ने 
बढ़ा छें, ज्ञानियों की श्रेणी में शायद ही आ सके । हम नद्गी कहते कि 
वे विदुर नीति के 'न बज्ञा ना उदितोश्युसें/ की श्रेणी में आते हों, पर 
यह तो कह ही सकते हैं कि 'देदविद्‌' तथा महाजन! की श्रेणी में नहीं 
भा सकने । 

मनु ने कहा है--'आस्वीक्षिकी की त्रयो वार्ता दण्डनीतिश्व शाश्वतोी' 
यह बार विद्याए' जातने योग्य हैं। आन्वीक्षिकी वह विद्या है, जिसके 
द्वारा जात्मा के स्वरूप का अन्वेषण होता है | यह विद्या सर्वोपरि है और 
अनिवाय भी । न्याय-भाष्य के अनुसार-- 

आश्रय: सर्व घर्मा्ा उपाय: सर्व कर्मणाम्‌ । 
प्रदीप, सर्व विद्यानां विद्यादुदेशे प्रकीतिता ॥ 

“यही विद्या सद धर्मों की आधार और सभो रू्मों की उपाय है 
पाय ही अग्प जितनी भी विद्याएं है, उतको प्रकाशित करने में दीपक 
स्वरूप यही है ।” इसलिये यह विद्या मुख्य रूप से शातत्य है । क्योकि 
इस आशबीक्षिती-आत्मविद्या के बिना न तो संधार का हो स्वरूप जानने 
में जाता है, न किसी व्यवहार में समझ उत्पन्त होती है। शास्त्रों 
के अयु-अनर्थे का ज्ञान भी इसके दिना नहीं होता वस्तुत, सभी व्यव- 
हारों भे हेतु हैं सुख-दु ख, जिनका यथार्थ स्वरूप भी इसी के द्वारा जाना 
जा सकता है । 

मनु ने दूसरी विद्या बताई वेदत्रणी की । जिप्तने तीन बेदों का यथार्थ 
रूप में स्वाध्याय क्रिया हो और क्रियात्मक रूप से व्यत्रहार में प्रयोग 

. किया हो, वही इस विद्या का जानने वाला हो सकता है । और जो इस 
दिद्या फो जान लेता है वह कोरे अ्थेयाद में न पृष्ठ कर घम्म-अधम के 
विषय में सच्चा सिंगर से सकता है 
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अब तीसरी विद्या है वार्ता। किस समय किससे बात'की जाय * 
किस समय ते की जाय? किस वियय में क्या कह्ा जाय ? यह सब 
ताल्कालिक निर्णय के विषय हैं। वहुत-सी बातें अतायाप्त पुछी जाती 
हैं, जिनका उत्तर समग्र पर नहीं वन पाता तो वार्ता के उद्देश्य की 
भी हानि होती है और अपनी योग्यता पर भी प्रभाव पड़ता है! 
इसीलिये हम देखते हैं कि विदेशों में जो राजदूत भादि भेजे जाते हैं, 
वे इतनी प्रखर वृद्धि के होते हैं कि अनायास किये गये प्रश्नों का उत्तर 
भी तुरन्त दे सके । 

वार्ता-शास्त्र भी एक प्रकार का विज्ञान ही है । उससे करर्थ-अनर्थे 
का ज्ञान, घनी-नि्धंन होने के हेतु और उससे होने वाले हानि-लाभ तथा 
क्रपि-कर्म, गोपालन, वाणिज्य-्व्यवसाय आदि के सम्बन्ध में अपेक्षित 
शञाव होता है। मातव-जीवत में इस विद्या का बड़ा भारी महत्व है। 
किन्तु इसका यथार्थ रूप में अनुपालन वही कर सकता है, जिश्षते अहं- 
कार और हठपर्मी का त्याय कर दिया हो तथा जो ईर्ष्या, दे पे, राग 
भादि से ऊपर उठ चुका हो । 

चौथी विद्या है दण्डनीति । इसमें रक्षा और दमन दोनों ही चिहिंत 
अपराधी को उचित दण्ड देने से समाज का मनोवल कोंचा उठता है 
बौर भात्म-विश्वास जाग्रत होता है। किन्तु किसो निरपराध्र की दण्ड 
देवा, दष्डतीति पर ही प्रहार करना है ! ऐसा होते से दण्डनीति से 
समाज का विश्वास उठ जाता है । 

इस प्रकार यह चार विद्याएं प्रसिद्ध हैं। इनके जान लेने पर ही 
भुष्य मनुष्य-जाति का हित्त-साधन कर सकता है । इन विद्याओं का . 
नाता ही महाजन! कहलाने का अधिकारी है । उसके नेतृस्व में चलते 
घाले समाज में अव्यवस्था उत्पन्त तहीं हो सकती । क्योंकि वह अपने 
जाते कोई पाप नहीं करता, किसी से पक्षपात का व्यवद्वार नहीं करता । . 
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वह तो काम, क्रोंघ, लोभ, मोह, शोकादि से दूर रहता हुआ सदेव जन- 
दित को ही कामना करता है । महाभारत का वचवे है-- 

शोक स्थान सहस्नाणि भयस्थान शतानि च। 

दिवसे दियसे मूढमाविशन्ति न पण्डितः॥ 


/मोहग्रस्त मूढ़ो के मन में प्रतिदिन हजारों श्रकार के शोक और 
सैंकड़ों प्रकार के भय विद्यमान रहते है, किन्तु पण्डितजन (विद्वाद्‌ पुरुष) 
इन मोह-भय भ्रादि विकारों से दूर रहते हैं ।” 


इसका अथ हुआ पण्डित अर्थात्‌ ब्राह्मण वह है जिसे मोह, शोक, 
भय आदि नही व्यापते और जो अवीतियुक्त कार्यों से सदा दूर रहते हैं। 
जिनमे मह सदृगुण नही, वे ब्राह्मण नहीं माने जा सकते । ऐसे लोगो को 
शूद्र कहा जा सकता है। क्योकि मोह, शोक, भय आदि अज्ञाती को ही 
अप्निक सन्तप्त करते हैं। क्षत्रिय भी जब रणक्षेत्र के लिये चलता है, तब 
मोह, शोक, भयादि का त्ययण कर देता है । वैश्य भी अपनी आजीविका 
और कर्त्तव्य-कर्म के प्रति सावधान रहता है, इसलिये वह भी मोह, शोक 
या भय से ग्रस्त नही होता । 


चार पुरुषार्थों का अभिप्राय- 


अब जरा सोचें कि हिन्दू घर्में का दृष्टिकोण कितना विशाल, उदार 
और महत्वपूर्ण रहा है। समाज-तिर्माण की दिशा में अग्रततर होने के 
लिये भो इसकी कितनी आवश्यकता है। हमारा प्रत्येक कार्य धर्म से 
आरम्भ होता और घमं के साथ ही चलता है | यही कारण है कि शाह्त्र- 
कारो ने मनुष्य के लिये चार पुरुषार्थ आवश्यक माने हैं। उनमें धर्म 
सबसे पहले है। फिर हैं अर्थ, काम और मोक्ष । उसका तातय॑ यह है 
अर्थापार्जज करो अथवा अर्थवाद में पडो तो धर्में को अवश्य घ्यान मे 
रखो । अध्मं धुरवंक उपाजित धन किसी दिन स्वय नष्ट हो जाता है और 
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दर्शन का भारम्भ ही इस विषय से किया है। वे कहते हैं-- अथ अिविध् 
दुःखात्यन्तचिवृत्तिस्त्यन्च पुरुषार्थ:” अर्थाद्‌ (तीवों रुपार्थों की सिद्धि 
होने पर) “अब जो तीन प्रकार के दुःखों की अत्यन्द निवृत्ति करने,बाला 
अत्यन्त पुरुपार्थ मोक्ष है ग 

यदि शूद्र को उस उपाय से वंचित कर'दिया जाब तो उसे दुःख की 
प्राप्ति के लिये इस संसतार-सागर में ही पड़ा रहता होगा । क्योंकि हु:ख 
की निवृत्ति के लिये तो मोक्षोपाय अत्यावश्यक हैं। इसका तात्पये है कि 
शुद्रों को भी पुरुष्थ सम्बन्धी सभी अधिकार वहीं! हैं जो अन्य वर्णों 
क्रो है। ५ 

इसीलिये शास्त्रकारों ने आत्मशान की आवश्यकता प९ बल दिया 
है । क्‍योंकि उस ज्ञान के होने पर हो यह पता चल सकता है कि जो 
मात्मा ब्राह्मण में है, वही शूद्र में भी है। इसका उपाय याज्ञवल्वय त्ते 
यह बताया है-- 

इज्याउचार दमाहिसा दान स्वाध्याय कर्मणाम्रु । 

अय॑ तु परमो धर्मों यद्‌ योगेन आत्म-दर्शेवस्‌ ॥ 

“यज्ञ, आचार, दम, अहिंसा, दान, स्वाध्याय भादि कर्मो का एक 
ही उद्देश्य है परम धर्म (परमात्म-घर्म) को प्राध्चि, जिसका -उपाय 
योग-साधत के द्वारा आत्म-दर्शन करना है ।” 

और यह उपाय ऐसा है जिससे किमी को वचित नहीं किया जा 
सकता । क्योंकि इसमें कोन किठ्ते शोर सकता है ? यह तो हृदय का 
विषय है| कोई शूद्र अपने घर के किसी एंकान्त स्थान में जाकर 
आत्म-ध्यान करने लगे तो उसकी उस साधना का फल ती उसे 
मिलेगा ही । 

यह आत्मा समस्त धर्मो का, समस्त व्यवहारों का जाधव है । बह 
चहे ब्राह्मण-शरीर में हो अघवा शूद्र शरीर में | शास्त्र का ही वचन 
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है--प्ोध्षमात्मा सब॑ विरुद्ध धर्माणा आश्रय: द्वन्द्रमयो5्यं संसार, 
बर्याव्‌ यह भात्मा सभी विरुद्ध धर्मों का आश्रय है, यह ससार द्द्रमय 
इसौतलिये है । 
विरुद्ध धर्मों को एक रूप करने का प्रयत्न- 

अब प्रश्न यह है कि इन विरुद्ध धर्मों को एकरूप कैसे किया जाय ? 
महाभारत का वचन है अधिकारिभेदाद घमंभेद:' अर्थात्‌ धर्म मे जो 
भेद उपस्थित होता है, उसका मुख्य कारण अधिकारी मे भेद होता है । 
धर्म-भेद के अन्य कारण भी कहे हैं महाभारत मे, जैसे कि देश, काल 
धौर निमित्त | स्थान-भेद से धमं-भेद हो जाता है ! देखते हैं कि यहाँ 
जो धर्म है, दस-बोस किलोमीटर णाने पर उसी धर्म मे कुछ बदलाव के 
सक्रेत मिलते हैं। उसके फारण स्थान की क्षेत्रीय स्थिति--अन्नोत्पादन, 
व्यापार-व्यवसाय, सामाजिक व्यवह्मर, शीतता उष्णता आदि अनेक हो 
सकते हैं। गर्म देश में आप नित्य प्रति पर्याप्त समय तक ठण्डे पानी से 
स्नाव कर सक्तते हैं । किन्तु ठण्डे देश मे नही कर सकते । इसी प्रकार 
ग्रोष्म और शीत ऋतु आदि के विषय में है। 

निमित्त भो धर्म के भेद मे कारण बन जाता है। एक मनुष्य के 
लिये जो सिमित्त धर्म होता है, दूसरे के लिये वही अधर्म बन जादा है ॥ 
पान्न और उसके कर्मं-विशेष से भी धर्म मे भेद दिखाई देता है | इसलिये 
धर्म का जो बाह्य रूप है, वह ससारी है, आत्मा से उसका कुछ भी 
सम्बन्ध नहीं । अतएवं जिस धर्में से आत्मा का विकास हो, उसी का 
पात्नन करदा चाहिये । 

भौर जब हम ऐसा मानते हैं तब हमे सब धर्मों के विषय में समझने 
का अवसर निकालना चाहिये । जिस धर्म में जो बात उपयोगी प्रतीत 
हो, उस्ते ग्रहण करने से कभी कोई हानि वही हो सकती । 

हमने जिस चौथे पुरुवार्य मोक्ष के विपय मे कहा था कि उसकी 
प्राष्ति का अ्रयत्न सभी के लिये आवश्यक है। किन्तु उसके लिये उपाय 
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हझूप में योग, भक्ति, जप, तप, सेवा-पूजा आदि के रूप में उपासना करती 
चाहिये । परन्तु कठिनाई यह है कि उपासना के सम्बस्ध में भी विचार- 
वैभिस्त की प्रतीति होती है। कोई कहता है कि तिराकार की उपासना 
करो और कोई कहता है कि साकार की उपासना करो। जो लोग 
स्ाकार-उपासतता का प्रत्तिपादन करते है; उन्होंने उसके लिये बड़े-छोटे 
अनेक मन्दिर बतवाकर उससें मूतियाँ स्थापित कर दीं। प्राण-अतिष्ठा के 
साथ ही उन्तके निर्यामत रूप से राग-भोग बारती आदि की व्यवस्था को 
गई । हजारों भक्तजन उन्त मन्दिरों में जाकर भगवाद्‌ के दर्शन करके 
अपने को धन्य मानते हैं । 
धारणा-ध्यान का आरंधिक साधन- 

किन्तु विराकार के उपासकों का कथन है कि सूर्ति-पूजा तिरथेक 
है । बयोकि मूर्ति भगवाद्‌ नहीं हो सकठा । शायद उन्तका विचार उनके 
विचार उन्तके दृष्टिकोण से ठीक भी हो! पर, इतना तो हैं ही मुर्ति रूप 
में की जाने वालो प्रतीक-पूजा भगवाज्‌ में चित्त को निमग्त करने वाली 
हो सकती है। वस्तुतः जब हम भगवात्र का ध्यात करने बैठे तो ध्यान 
के लिये कोई आकार तो होना हो चाहिये। क्योंकि 'वत्थूूयर्ता 
अचाधारा धारणा न उपपच्चते' केवल सुनने या ताम लेते मात्र से धारणा 
कीं उत्पत्ति नहीं हो सकती । उसके लिये कोई रूप चाहिये--कोई 
प्रतिमा चाहिये, जिसका ध्यात क्रिया जा सके । वह प्रतिमा चाहे पराषाण 
की, धातु की, मिट्टी की अथवा चित्र रूप ही क्यों न हो । ह 

यह साधन है घारणा, ध्यान का । इसके द्वारा समात्ति पर्येन्त पहुँचा 
जा सकता है। फिर तो साधक के घ्योत से सूद भो निकल जाती है 
और तिराक्तार-साधना का बारम्भ हो जाता है । + 

इस प्रकार मन्दिर भी उपयोग हैं, उतकी मूर्तियाँ भी श्रद्धा के योग्य 
हूँ। क्योंकि प्रतीक रूप में किसी की भी उपासता करो, वही भगवाधू 
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बन जायेगा । किन्तु कोई कहे कि ती्ों में और मन्दिरों मे भगवानु का 
विवास है तो हम उनमे पुछ सकते हैं कि ऐसा कौन-प्ता स्थान है, कौन- 
ही वस्तु है जिसमे भगवानु नहीं बत्ते । "ईशावास्पमिद सब॑ यह्किचित्‌ 
जगत्या जगत्‌” समार मे जहाँ जो कुछ भी है, उस्त सबमे परमात्मा का 
निवाप्त है, तब मन्दिरों मे, तीर्थों में भगवान्‌ वयो न होगा ? 

दिल्‍नु इसका यह तात्पय नही कि जहाँ जल हो, वही तीर्ष हो गया, 
धभवा बहाँ मूर्ति रखी गई वही मन्दिर वन गया । भागवत का ही वचन 
है इस विपय भे-+- 


न हामयानि तीर्थानि न देवा मृच्छिलामया: । 
ते पुनन्ति उ्कालेन दर्शनादु एवं साधव ॥ 


बर्थावु--“तोचं जल से हो नही बन जाते, मिट्टी या पत्थर से 
देवताओं का भी निर्माण नहीं किया जा सकता । उनकी उपासना करें 
भी तो मिद्धि मिलने में ही बहुत समय लगेगा । किन्तु सच्चे साथु-सन्तो 
के तो दर्शन हो पदिच्न कर देते हैं ।” 

साधु-मन्तों के विषय में हमे अश्रद्धा नही है, किन्तु उनके वेश मे 
अनेक अम्राप्ठु उत्पन्न होकर इस रूप को असम्मान जनक बनाने मे लगे 
हैं। इसलिये लोगो दे श्रद्धा-विश्वास में भी कमी आई है। किन्तु यदि 
मु चाहे तो साधु-असाधु का पता भी सहज ही लग सकता है। 
साधु भगत था महत्व भी कम नही है और तीयों, मन्दिरों आदि का 
भो। इसलिये जहां ऐसा सुयोग मिले, उसे छोड़ा भी क्यो जाय ? उसके 
प्री मे गन्दगी न रहे । वैज्ञानिकों की मान्यता है कि यमुनोत्री से 
निकली थग्रुना और गंगोश्री से निकली गया, दोनो हो मार्गे मे मल-मूत्र 
बाई से युक्त नालो के मिलने से इलाहाबाद पहुँचने से पहिले हो इतनी 
पैशुड हो गई है कि उसके पानी से र*- प्रदार के रोगो की उत्पत्ति 
हो सकतो है। 
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विद्वानों का कथन है कि सत्य का ज्ञान तप्नी होता है, जब असत्य 
का अनुभव हो जाता है । इसलिये 'असत्ये वर्त्मनि स्थित्वा ततः सत्य 
समाचरेत्‌' अर्थात्‌ प्रथम असत्य का क्षतुभव करे, जिससे कि उसके 
दोषों का ज्ञान हो जाय । जब वैसा ज्ञान हो जायगा, तब हवतः ह्ढी 
उसके प्रति अरुचि होने लगेगी । तब मनुष्य को शत्य का ही समाचरण 
करना चाहिये । 


वर्योकि उससे यह पता चल जाता है कि शरीर और आत्मा में भेद 
है या तहीं ? अमुक व्यक्ति श्रेष्ठ जाचरण वाला है या नहीं ? यह मूति 
देवता है अथवा नहीं ? कौन-सा धर्म मानने योग्य हैं, कौन-सा नहीं है ? 
इस सबका उत्तर सत्य और असत्ः के अनुभव से ही हो सकता है । 


यदि सुख का अनुभव करता है तो पहिले दुःख का अनुभव करो 
और तथ समझो कि सुख क्या है ) क्योंकि दुःख के ज्ञात में ही सुख का 
श्षान निहित है। उसके विना जो दुःख है, वहो सुख रूप लगेगा । पैस्तुत; * 
संसार में जो सुख है, वह अस्थायी है । उसकी परणिति दुःख में बदल 
जाती है । लगता है कि स्त्री में सुख है, सन्‍्तान में सुख है, घंत में सुख 
है, कीति में सुख है। कौर भी ऐसी वहुम-सी बातें हैं, जिनमें 
सुख दिखाई देता है। किन्तु अधिकांश में तो यह सभी दुःख छूप 
है। त स्त्री से स्थायी सुख मिलने वाला है, न घन-सप्तत्ताव से, कीति भी 
कभी-कभी अपकीति वस जाती है । इसलिये सांसारिक सुख का मोह 
छोड़ कर उस सुख की खोज करना कर्तव्य है, जो चिर॒स्थायी हो । पर, 
बह सुख है कौन-सा ? शास्त्र के इस बचन पर ध्याव दीजिये-- 

यन्न दुखेन संभिन्‍ने न च ग्रस्तमनन्तरस्‌ । 

अभिलाषीपनीत च तत्पद: स्वपदा अस्पदम |] 

सर्थावु--/जिसमें दु:ख निहित नहीं है, जो की नष्ट नहों होता 
तथा अप्िलापा के अनुसार उपलब्ध होता है. बह पद स्व! पद है ।” 


हिसू धर्म के सामान्य तियम [१४३ 


व का तात्यर्य आत्मा से है । जब तक मनुष्य में बहुंकार रहता 
है, प्र तब उसके साथ लगी रहती है 'में' और में जब तक है, तर तक 
देहाष्यास रहेगा, 'स्व' का ज्ञान--आत्मा का ज्ञान हो ही नही सकता | 
इसलिये सच्चा सुख पोजते हो तो मिलेगा अहुकार का त्याग करने पर, 
पेभी मनुष्य आत्मज्ञान का अधिकारी होता है । 


इसी आत्मज्ञान फी भित्ति पर स्थिर खडा था हमारा हिन्दू समाज 
सभी जानते थे कि आत्मा रूप से सभी मे विधमान है परमात्मा, इस- 
लिये क्रच-तोच का भेद भी उनकी दृष्टि मे अनावश्यक था । आवश्यक 
होने पर ब्राह्मण-परिवार मे उत्पन्न मनुष्य भी क्षत्रियो का साथ देते 
भर युद्ध करते थे । महाभारत में ऐसी अनेक प्रकार की घटनाएं 
मिलती हैं। द्रोणाचा्य, कृपा चार्य, अश्वत्यामा जादि सब ब्राह्मण ही थे, 
जिन्होंने पाण्डयो के विरुद्ध द्ाथों में शस्त्रास्त्र ग्रहण किये गौर युद्ध को 
बागढोर भी संभाली । 


जब भारतवर्ष पर सिकन्दर ने आक्रमण किया, तब शूद्रक भौर 
मालव गणराज्यो के ब्राह्मण भी शास्त्रार्थ के समान ही शस्त्राथ॑ में आ 
इठे और कुशलता पूर्वक युद्ध किया | इतिहासकारों का कथन है कि उस 
पुद्ध मे पाँच हजार ब्राह्मण हेपते-हँसते वलिदान हो गये । उनकी निष्ठा 
पुद्ध मे मर जाने को थी, कायरता पूर्वक युद्ध के भागने अथवा आत्म- 
प्मपण करने में नही थी। कटिस का कथन है कि "इन लोगो के कठित 
प्रतिरोध के कारण सिकन्दर अधिक व्यक्तियों को बन्दी नहीं बना 
सका ९! 

सिकन्दर जीत रहा था, किन्तु उसको सेना के हौसले पल्‍्त थे। 
कोई भी भारतवासी सहपें मरना स्वीकार करता, किन्तु उसका साथ 
देने को राजी न था। जब सिकन्दर वक्षशिला मे था तभी कम्धार के 
भारतीय अधिकारी ने उसके विरुद्ध विद्रोह कर दिया | जब वह भागे 
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न बढ़ कर पीछे की ओर लौद रहा था, तव उसके द्वारा नियुक्त क्षय 
को मार डाला गया। इससे पता चलता है हिन्दू समाज कितना 
संगठित था । 

उसके कुछ ही वर्षों वाद यूनानी सेनापति तिकेतोर ने उसी प्रकार 
का अमंकर आक्रमण किया, किम्तु उस समय तक सम्राद चंद्रगुप्त वें 
समस्त हिन्दू जाति को सगठित करके उठे एक झंडे के नीचे खड़ा कर 
दिया था, इसलिये उसका आक्रमण वात की बात में विफल हो गया 
था। 

एकता में बड़ी शक्ति है। हम इस समय स्वतस्त्र तो हैं, किन्तु इस 
स्वतन्त्रता की रक्षा के लिये भी हिन्दुओं का संगठित रहवा--एकता के 
सूत्र में बंधे रहुना वहुत आवश्यक हे । 


हा ण्क्त अर गब्‌ श्र ५ 
एल्‍द एकता का नाव-ध् 
धर्म में वितण्डावाद का परिणासम- 
जब तक्क हिल्दू-समाज धर्म में उपस्थित विठण्डावाद से बचा रहा, 
तब तक देश में एकता भी बनी रहो बोर वह छिल्त-मिन्‍्व होने से बचा 
रह । विदेशियों और विधर्मियों का उम्तते इट कर मुहावला किया। 
चप्पा-चप्प् भर सूम्रि पर युद्ध चलता था और लोग कड़े प्रतिरोध द्वारा 
अपने प्राण दे देते थे । शन्र्‌ औ को भागे बढ़ने का अवसर तभी मिलता 
था, जब वे हिन्दू वीर अपने को बलिदान कर देते | 
किस्तु इन बआाक्रमयों ते हिन्दू जाति को बहुत भारी क्षति हुई ईसा 
की जादवीं शर्ती में हिन्दुओं के हाथ से सिन्ध सदा के लिये चला गया । 
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उपके बाद पंजाब मे भी वही हुआ, यद्यपि वहाँ स्िखों ने कड़ा प्रति- 
रोध किया तो भो असफलता ही हाय लगी । उसके वाद राजपुतो, 
मराठों तथा अन्यात्य राजाओं ने एक होकर युद्ध किये और शत्रुओं के 
दाँत खट्ट कर दिये । 

यद्यपि बलूचिस्तान सौर अफगानिस्तान पर पहिले हिन्दुओ का ही 
राज्य था। देश पर विधियों का अधिकार जमाने वाले आक्रमक 
मुहम्मद गौरी के पितामह भी हिन्दू थे। किन्तु घर्मं की विपरीतता के 
कारण वहाँ के हिन्दू बुसलमान बनते चले गये । उमके बाद तो तीस 
वर्ष की अवधि में विधर्मियों ने हिन्दुओं पर बहुत अत्याचार किये-- 
“ मन्दिर तोड़ें गये, उनमे विद्यमान सम्पत्ति लूट ली गई, मूर्तियों फो पाँवों 
से रींदा गया, लाखों हिन्दुओ को बलपूर्वक मुसलधान बनाया गया । 
साथ ही बडा भारी नर-सहार हुआ और यहाँ को नारियो को गुलाम 
बना कर रखा | बहुत-सी स्त्रियाँ विदेश ले जाकर बेच दी गई'। इससे 
स्पष्ट है कि हिन्दुओं क्री जीवनी शक्ति अत्यन्त क्षीण हो गई थी और वे 
शम्ओ के प्रतिशोध मे भी असमय हो गये थे । 


उसका कारण ? हिन्दुओं का अपने क्षेत्र में ही सीमित रहना और 
पढौसी राज्य की भी हलचलो की जानकारी न रखना मुझय कारण था। 
देश की सोमा पर कहाँ क्या हो रहा है ? झग्नुओ की गतिविधियाँ कैसी 
है ? इन बातो की ओर क्रिसी भी राजा का ध्यान नही रहता था। वह 
पोचता था कि जहाँ किसी शत्र का आक्रमण होगा, वहाँ के लोग स्वय 
उसकी रक्षा कर लेंगे । यदि वह प्रदेश पराजित भो हो जाय तो कोई 
बात नही, हमारे ऊपर आँच नही आनी चाहिये । 

यद्यपि प्राचीन कालीन वाइमय--पुराणादि के द्वारा यह सिद्ध 
द्वीका है कि हिन्दू राजे हिन्दुस्तान से वाहर जाकर भी अपना सिक्का 
जमाते थे। महाभारत में भी पाण्डवो की दिग्विजय का जो वृत्तान्त 
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मिलता है, उससे भी यह सिद्ध है कि उनकी गतिविधियाँ भारत बषे तक 
ही सीमित नहीं थीं। किन्तु बाद में पक्डितो से व्यवस्था देकर परदेश 
ग॒मस का निषेध किया और जअन्य घ॒म्मे वालों के साथ खात-पाव आदि 
कर दिया । इसके फलस्वरूप धर्म भीरु हिन्दु विधर्मियों को अपने प्रभाव 
में भी नहीं ला सकते थे । हु 

पृथिवीराज से कल्नौज के राजा जयचन्द राठोर की शत्रुता थी। 
उपते इसीलिगे दिल्‍ली पर हुए बाक्रमण में उसका साथ नहीं दिया। 
बरवू कुछ लोगों का तो मत्त है कि उसी ने विधर्मियों को दिल्ली पर 
आक्रमण करते की उकसाया। किन्तु विधर्तियों ने कम्नोज को भी धूल 
में मिला दिया और काशी तक जा पहुँचे । उसके बाद तो भुसलमावी 
राज्य की नींव ही सुहृढ़ हो गई। उसके पश्चातु बाद क्षेत्र में हजारों 
क्षत्रिय वीर मारे गये । धीरे-धीरे विधर्मियों ने गुजरात पर भी अधिकार 
जमा लिया | 

जब सदर १३०३ में अलाउद्ीव खिलजी ने चित्तौड़ को जीत लिया 
तब वहाँ की रानी पक्चिनी ने जौहर प्रथा (ब्रात्मदाह) का अवलम्बन 
किया । उप्तके लगभग प्द्रह हजार स्त्रियाँ चिताओं पर चढ़ गई । सत्र 
१३२० तक दक्षिण और १३३९ तक कश्मीर भो उसके कब्जे में चला 
गया । हे 


यद्यपि विधधियों का उद्देश्य समूचे भारतवर्ष को पद दलित करके 
मुसलमान वा लेने का था, किन्तु राजस्थान, कर्नाटक, महाराष्ट्र और 
इधर पंजाब में हिल्दुओं का स्वाभिमान फिर से कुछ जगा औौर उन्होंने 
वारूवार मुसलमादों से टककरें लीं, जिससे वे अपने उद्देश्य में पुर्ण रूप 
से सफल नहीं हो सके । क्योंकि सिन्‍्ध, कश्मीर, गुजरात, महाराष्ट्र, 
विहार और बंगाल में जो मुस्लिम शासक स्वतंत्र रूप से सुलतान वन बैठे 
थे, वे दिल्ली के दादशाह से आये दिन झगड़ते हरते थे । वे स्वयं भी एक 
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गहीं हो पके मयोकि अपना-अपना उत्कर्ष सभी चाहते थे, इसलिये पर- 
पर में भी संघर्ष करते रहते थे । इस प्रकार मुसलमाव भी भीतर से 
दुरंत हो रहे थे भपनी फूट के कारण । यदि उस समय हिल्यू सावधान 
होते तो भुस्लिम सत्ता को थोर्ड से ही कठिन प्रतिरोध में छिन्‍्न- 
प्रिस्य कर सकते थे | और ऐसा होता तो आज देश का नवशा ही 
दूधरा होता 


भत्मसम्भान फी भावत्ता का लोप- 


बस्तृत, इस समय तक हिन्दुओं में आत्म-ममान को भावना और 
आकांक्षाओं का लोप हो चुका या । क्योकि वे बार-बार के विध्वसत से 
अत्यन्त धत्त हो रहे थे । राजपुदाने के राजागण परस्पर अपनी-अपनी 
मूछ ऊंची रघना चाहते थे, इसलिये यह भी अपने तक ही सोभित 
रहे | यदि यह लोग चाहते तो राणाप्रताप के नेतृत्व में उनके सहायक 
रपसे आगे बढते तो दिल्ली पर हिन्दुओं का पुनः अधिकार होना 
अप्भव नही था। 


इन राजपूतो ने सोचा कि हमारा अपना राज्य बचा रहे, इस हेष्टि 
से वे किसी हिन्दू राजा के प्रति झुकने को तैयार न थे । उनमे धर्में का 
अभिमाने भी था, हिन्‍्तु अपने-अपने वश के अभिमान के बागे धर्म की 
भी परवाह नहीं करते थे । 


किन्तु विघप्िियों ने उनके वशाप्रिमात पर भी करारी चोंट की। 
मुगलो ने एक-एक करके इस राजाओ को पराजित किया और सस्धि का 
बाधार बनाया उनकी कन्याओ को । इसलिये उन्हे विवश होकर भारी 
धनराशि के साथ अपनी-अपनी कन्याएँ भी देनी पड़ी भौर उनकी दासता 
भी स्वीकार करनी पट्टी । इस प्रकार, न तो ये अपने बश का अभिमान 
बचा सके और न स्वधम हो ) 
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वस्तुत: जयपुर, जोधपुर, बीकानेर, आदि के राजा अत्यन्त बीर, 
साहसी ओर हिन्दू धर्म के प्रति शो निष्ठाव!न थे । इनमें से कुछ राजाओं 
ने तो अपनी कन्याएं ही नहीं दीं, वरत्‌ मुगल-साम्राज्य के विस्तार में 
भी बहुत सहायक हुए। उन्होंते दिल्‍ली-सम्राद्‌ को प्रसन्‍्त रखने के लिये 
देश से बाहर जाकर भ्ली युद्ध करने पड़े । मिर्जा राजा जयसिंह तो इतना 


भागे बढ़ चुका था कि वह दिल्‍ली का भाग्य ही अपने हाथ में बताता « 
था। 


यद्यपि उसका कथन ठोक भी था, क्योंकि उसके पास घुड़ सवार 
सेला की धंर्या ही वाईस हजार से कम्त व थी। फिर भी वह अपने प्वर्म 
का अभिमात्र त्याग कर वादशाह का सेवक बता रहा और हिस्दू-राज्बों 
को समाप्त कर दिल्‍ली के राज्य-विस्तार में लगा रहा । 


जब मनुष्प स्वधर्म को भूल कर वंशाभिमाव को महत्व देता है, तब 
उसकी विवेक बुद्धि भी न४ हो जाती है। क्योंकि स्वधर्म से बढ़ कर 
कोई धर्म नहीं है और क्षत्रिय का स्व अपने राष्ट्र की रक्षा करना ही 
है । किन्तु इन राजाओं ने राष्टर-रक्षा की ओर से सुख मोड़ लिया। 


इससे स्पष्ट है कि स्वराज्य के प्रति भी वे क्षितमे उदासीन हो 
गये थे । 


उन्होंवे शायद ग्रो-ब्राह्मण-पूजच, तीशे यात्रा, मन्दिर-दर्शन, दाव- 
पुण्य, ब्रतोषचास भादि तक हो स्वर्ण को सीमित साने लिया था । 
प्रत्येक हिन्दू यद्यपि इन्हीं सब कार्यों को धर्म का मुख्य स्वरूप मानता 
भौर इनमें श्रद्धा-विश्वास रखता है । 


किन्तु क्या यह अन्ध श्रद्धा नहीं है कि हम अपने समाज के उत्कर्ष 
को एक ओर उठ कर रख दें, और जतियत विद्वेप की आग में जलने 


लगे। हमारे ऋषियों ने धर्म-ब्यवस्था का निर्माण व्यक्ति की हृष्टि से नहीं 
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वर समाज के अभ्युदय की दृष्टि से किया था । इस उद्देशय की उपेक्षा 
ही हिंदू समाज के पतन में मुख्य फ्रारण बनी । और यदि समाज प्रध- 
बोन्मुव होता है तो कोई व्यक्ति भी गिरने से कैसे बचेगा । 


ब्राह्मण और क्षेत्रियों का मिल कर स्वधर्म रक्षा मे तत्पर रहने के 
अनेक प्रमाण प्राचीन ग्रस्थों मे मिलते है। महाभारत में कहा है कि 
क्षत्रिय मे सामथ्यं-शक्ति की वृद्धि, क्राह्मण करता है, किन्तु ब्राह्मण के 
उत्ताएं मे क्षत्रिय सहायक होता है ।” शान्ति पर्वे के अनुप्ता र--/एक मात्र 
राजप्॒र्म में अन्य समी घमं विल्लीन हो जाते हैं ।” इसका अर्थ है कि 
मनुष्य का सर्वोपरि घम' अपने राष्ट्र की रक्षा करना है। उसके प्रयत्न 
में यदि अन्य घर्मो को उस धमय छोड़ भी दिया जाय तो कुछ अनुवित 
नही । 

किन्तु हिस्‍्यू राजा, जो अपने को क्षत्रिय कहते थे, वे अपने क्षात्रधर्म॑ 
मै हो हट गये । महाभारतकार का कथन है कि क्षत्रिय का धर्म तो श्र, 
का विनाश करना है, उससे भिस्त उसका कोई धर्म नहीं।! इसके 
गपिरीत--कुछ राजाओ से शत्र को दासता स्वीकार करके विधर्मियो 
को सत्ता की जड़ें मजबूत करने वा प्रयत्त किया। राजा मानपिह ने 
मुगलो को गुतामी तो को, किन्तु महाराणा प्रताप के समझ झुकने को 
तैयार न हुआ। वही मुगल सेना का चढा कर चित्तौड़ पर ले गया। 
बीर शिवाजी को भो इत मिथ्याधिमानियों ने कोई सहायता नहीं दी। 


राणा साँगा (संग्रामतिह) का नाम सभी इतिहास-त्र मी जानते हैं । 
उन्होने बढ़ी भारी सेना एकत्र को जितमे हिन्दू तो थे ही, मुसलमान भी 
थे। किन्तु हि्दुओ मे सरने-मारते के विश्चम की इसलिये कमी थी कि 
कही राणा का आधिपत्य त हो जाय और सुसलमानो का अफगान 
साम्राज्य की अभिलापा थी, इसलिये उनमे राष्ट्र-निष्ठा का 
अभाव था। 
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इस प्रकार राणा साँगा की सेवा में जो राजपुत-जातियाँ थीं, वे भी 
एक राष्ट्र, एक घ॒र्मे की भाववा के प्रति निष्ठावान ने थे | इस कारण बे 
एक तो कभी हो ही ते सके, वरव्‌ स्वधर्म से भी वंचित होगये। वे 
शायद इस तथ्य से ही अनभिज्ञ थे कि स्वधर्म है वेया १ 


शाणा साँगा के वेतत पर लड़ने वाली मुह्लिम सेता को बाबर धर्म- 
श्रष्ट' लोग बतादा था । उसका कथन था कि वह सेना विधर्मी शत्रु की 
ओर से स्वधर्मी शासक के विरुद्ध लड़ी, इसलिये वह धामिक नहीं हो 
सकती । इसका अभिप्राय यह है कि मुसलमानों का अपने धर्म के प्रति 
पूर्ण नि्ठावात होता ही उतके ग्रुसलमान होने को प्रमाण है, जबकि 
हिन्दुओं ने अपनी राष्ट्र निष्ठा को समाप्त कर दिया, इस कारण छ्ह्हँ 
गुलामी का शिकार होता पड़ा । 


हिन्दु-धर्म पर शक्तिशाली आक्रम्ण- 


विधर्मियों ने सर्वे प्रथम हिन्दु-धर्मा पर ही करारी चोट की भीर 
उनकी साम्प्रदायिक निष्ठा को वष्ट कर दिया । हजारों मम्दिरों मौर धर्म- 
पीठों का विध्वंस कर दिया, बहुतों को मस्जिद के रूप में बदल दिया, 
लाखों स्त्रियों से वलात्कार कर उन्हें अपने घरों में रख लिया अथवा 
गुलाम बना क्र विदेशों में वेच दिया । 


इतने पर भी उन्हें सन्‍्तोय वहीं था। हमारे धर्म की जड़ें काटने के 
लिये हजारों धर्म गन्‍्यों को होलो जलाई गई । कहते हैं कि वे ग्रन्थ कई 
दिनों तक होली की तरह जलाये जाते रहे । किन्तु इस सब का दोष 
विध्रमियों को देने की अपेक्षा हमें अपनी भूलों को ओर विशेष हूप से 
देखता चाहिये । हमने स्वराज्य को धर्म नहीं मावा, अन्यथा सभी धर्मो 


का राष्ट्र-्धर्म में अच्तर्भाव कर दिया होता और तव हम मप्तिक संगठित 
रह कर शत्रु ओों का सामना करने में सक्षम रहते । 
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उत्तर भारत पर विधर्मियों का अधिकार होने पर तो अन्य भाग 
के शासको को सचेत होना ही चाहिये था । किग्तु किसी भी हिन्दू या 
राजनेता मे इस ओर ध्यान ने दिया, इसके फलस्वरूप घोदहवीं शर्तों के 
मरस्प पे ही उन्होने देवगिरि, वारंगल, मंदुर और द्वार-समुद्र--इन 
चारो अत्यन्त शक्तिशाली साम्राज्यों को नष्ट कर दिया । 

उधर हिन्दू पण्डित अपने सम्प्रदायो को बढावा देने में लगे थे । 
कोई दँत का प्रतिपादन करता तो कोई अद्व॑त का, कोई हिन्दुओं के 
लिये आचार-सहिता की घोषणा में लगा था, तो कोई ग्रत-उपवासादि 
के नियमों का उपदेश दे रहा था। कहा जा रहा था कि तीन बार स्नान 
करना हो घर्म-सगत है, उपके साथ तोन बार ही सध्यां करो । एकादशो 
के दिन उपवाध्त करो, उप्तमे अन्न खाओ, कूटे-मावे आदि के. पकवान 
भांदि खूब तृप्त होकर छको । बेंगन खाना बिल्कुल छोड दो, गोपी भी 
बेजित है। माथे पर 8िलक लगाओ तो तिरछा, बढ़ा या खडा। उसमें 
आकार कैसा हो तथा वह रोली का या चन्दन का ? 


कोई गृहस्थ धर्म का उपदेश दे रहा था, कोई दान परे कब बया 
दिया जाय ? यह बता रहा था, कोई कहता था कि कम्या का विवाह 
शीघ्र कर दो, कम से कम रजस्वला होने से पहिले । “अं्ट वर्षा भवेद 
गौरी क्षादि शास्त्रकीय व्यवस्थायें भी उसी समय की हैं। 


अछूतो के विषय मे कहा गया कि उनका स्पण्ण तो वया, छाया से 
भी बचना चाहिये। यदि भूल से उनको छाया पड़ भो जाय तो अमुक 
प्रायश्वित्त करना उचित है । इस प्रकार पण्डित इस माया-जाल में फेंसे 
थे और दूसरो को फेसा रहे थे । किन्तु उनका ध्यान इस बोर नहीं था 
कि राष्ट्र न हो रहा है, साम्राज्य टूढ रहे हैं, भीषण नर-सेहार, लूट, 


अपहरण, बलात्कार आदि की घटवाए' हो रही हैं, उन्हें किप्त प्रकार 
रोका जाय ? 
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पण्डितों का यह हाल था उस समय और राजाकों में पारस्परिक 
शत्र ता थी । एक-दूसरे को गिराक्े के प्रयत्व मे वे सब लगे थे। सन्‌ 
२६६ में देवमिरि का रामचन्द्रराव पहिली वार हारा और उससे एक 
निश्चित कर देवा स्वीवार कर लिग्रा। किन्तु कर अदा न करने के 
कारण लगभग बाठ वर्ष बाद मज्लिक काफूर ने पुनः आक्रमण किया और 
उसे कद करके दिल्‍ली ले गया । इस अवसर पर भी किसी अन्‍य राजा 
मे उसकी सहायता नहीं की । उम्तके पाँच वर्ष वाद रामचन्द्वगाव नी 
मलिक काफूर के साथ उसकी सहायता के लिये कूद पड़ा, जिम्से दक्षिण 
के राज्यों की पर्याप्त वर्वादी हुई । इस प्रकार दक्षिण पर भी कई बार 
लाक्षमण हुए, किल्तु पारस्परिक फूठ के कारण, स्ववर्म की उपेक्षा करके 
हिन्दुओं ने हिन्दुओं को ही हानि पहुँचाई। उन्होंने यह वहीं सोचा कि 
इस समय पारस्परिक झत्रुता को भूल कर यदि हम एक होकर युद्ध करें 
तो शत्रुओं को सहज ही भगाया जा मक्ता था । 






किस्तु पारस्परिक विद प्‌ को अग्ति तीत्र घी, उप्तके कारण शत्रुओं 
को सहज में दो सफलता मिल गई और मझिक काफूर रामेश्वरम त्तक 
जा पहुँचा, जहाँ उसने मस्जिदें भी दनवा ढालीं । 

यह राजागण वार-दार पराजित होते न्हें, किन्तु इन्हें संगठित होने 
का होश न जाया | यदि यह लोग चाहते त्तो अपदे को फम्त से क्रम सुर- 
क्षात्मक दृष्टि से सुहढ़ बना सऊते थे। इसी बीच दिल्‍ली में अराजकता 
फैली तो भी इन्होंने कोई ऐसा कार्य न किया, जिसमे छात्र ओ को कम- 
जोर किया जा सकता | वरत्‌ उस समय यह परस्पर एक-दूसरे का शज्य 
हढ़पने के लिये लड़ रहे थे । वी: तत 
मिले, कित्तु उससे इस् 








बीच में सेंभ्रलते के पर्याप्त अवसर इन्हें 
हान छाम नहीं उठाया। 





ग्रद्यपि राजा लोग भसावधान जोर स्वधमें से विमुख हो रहें थे, तो 
भी कुछ विद्वानों का मद था कि ऐसी स्थिति में धर्म के प्रति पतित-शुद्धि 
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ही ब्यवस्पा दी जाय । भाठवी शत्ती में हो देवस-स्मृति भामक एक 
सृतिश्नन्य को रचना हुई, जिसमे कह्ठा गया कि जिन हिन्दुओं का बल- 
पुरेक धर्म परियर्तेव किया गया--हों, वे पुनः शुद्ध किये जा सकते हैं । 

यद्यपि मिध्याभिगानी पष्डितो मे उस ग्रन्य को मान्य मही किया, 
झत्तिये उसका अधिक प्रभाव मही हो सका। किन्तु घोदहवीं शी मे 
बुछ विद्वानों ने शुद्धि की अनिवायंता समझी बोर देवल-समृति को मान्य 
हिया। उन्होने तथा भाधवाचायें ने बलपूर्थंक परिवर्तित धर्म वाले 
हियुओो की पुत; शुद्धि की । जब्र कॉपी पर शश्नू,नो ने आक्रमण कर 
वह के राजा को सार डाला और उसके पुथ्रो को पकड़ कर दिल्ली ले 
गये, तथ मुहम्भद तुगलक ने उनका बल पूर्वेक ध्रमें-परिवर्तते कराया 
बौर फिर उन्हें अपने सूवेदार घना फर राज्य की देख-रेख को वापिप्त 
दही भेज दिये । इन दोनो की इस्लाम-धर्म में फिर भी निष्ठा नहीं थी, 
रनहें विद्यारण्य ने शुद्ध होकर पुनः अपने घ॒र्मे मे लौटने को कहां और 
श गेरी के शकराचार्य को अनुगति से उन्हे शुद्ध कर लिया । 
पुन शुद्धि का श्री गणेश- 

इम् प्रकार शुद्ध करने की श्रघा का आरम्भ हुवा तो उसमे प्रगति 
भी होने लगी । यदि उ्त समय विद्यारष्प प्रभ्नृति विद्वान न होते तो हो 
प्रकता था कि भारतवर्ष में कही कोई हिन्दू रहता ही नहीं | सभी नर« 
प्रहार मे मर-खप जाते अथवा धर्म परिवर्तंत कर लेते । 

उस समय विद्यारण्य का भो विरोध चल पडा, किन्तु उन्होने बड़ी 
पृंद्धिपानी से कार्ये लिया । उन्होने घोषणा की काँपिलीदेव का पुत्र 
हरिह्र, जो पुन, शुद्ध कर हिन्दू बनाया गया है, स्वय यहाँ के राजा के 
रुप में राज्य नही करेगा, परन्‌ भगवान्‌ विरूपाक्ों के प्रतिनिधि के रूप 
मे रहेगा, जिसका अर्थ होगा कि साक्षातु भगवाव्‌ ही इस राज्य पर राज 
करेंगे | इसके विश्वास स्वरूप राजमुद्ा मे भी भगवात्‌ की ही वाम 
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अत किया गया । इस कारण शुद्धि के विरोध वाली जाम ठपण्डी 
पड़ गई । 

फिस्तु विजय वगर साम्राज्य की स्थापना करने वाला राजा हरिहर 
दिल्‍ली के वादशाह का तो क्ोप-भाजन था ही, हिन्दू राजाओं से पी 
उससे श्र ता निवाही | वीर बल्लाल स्वयं सम्राद्‌ बनना चाहता था, 
इसलिये वह उससे युद्ध की तैयारी करने लगा ! किन्तु परिस्थिति ने 
मोड खाया और तुगलक के यूवेदार जलासलुद्दीव ने धोखे से वीर बल्लाल 
को सस्धि के लाम पर अपने पास बुलाया ह्दुओं को शक्ति अधिक 
दुर्वेल हो गई । 

मुछ पी हुआ, किन्तु विद्यारण्ण प्रभूति दूरदर्शी धर्मग्रुर से हिन्दू 
जाति को बचाने का वहुत प्रयत्त किया। काँपिलीदेव के दोनों पत्र 
हरिहर और बुक्क ने भी विजय मगर को सुहढ़ करने में कुछ उठा वे 
रखा । हरिहर के बाद जब बुक्क राजपद पर वैठा तो उससे सभी 
परिडतों को एकन कर उनसे निवेदन किया कि वेद-शास्त्रादि के भाष्य 
नवीन सन्दर्भ के साथ लिखे जाय, जिससे कि जैत, बौद्ध, वैष्णब, शैव, 
शाक्त आदि विभिन्‍्त धर्मी मसुष्य पारस्परिक वि्् प को मिटा कर एक 
होने का प्रयत्त कर सके । राजधि बुक को अपने इस उद्देश्य में सफ» 
लता भी मिल्री । क्योंकि उन्होंने सवको अपने-अपने विश्वास के अनुसार 
उपासना की स्वतस्थता दी । जब एक वार जैन और वैष्णवों में संघर्ष 
की नौबत आई तो बुक्क दे फहा कि 'ेब्णव-दर्शन और जैत-दर्श न में 
कुछ भी अन्तर नहीं है । दोनों को इध विषय में शक होना चाहिये । 
वस्तुत्तः वैष्णब और जैन परस्पर एक-दूसरे की रक्षा करेंगे ।! बुचक ने 
ईसाई, यदूदी, मुसलमान आदि सभी को अपले-अयने धर्म का पालन 
करने की स्वतंत्रता दे दी थी । 

पत्द्रहवों जत्ती के अन्त में इस राजवंश ते भो जब दुर्घल और 
दुष्यंसनी व्यक्ति हुए, त्व सालुच वरासिह नामक सेनापति ने राज्यसत्ता 
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छीन ली और उसने हिन्दू वौरो को एकत्र कर श्षात्र-छर्में तिबोवा: 
जिससे बहुत से रणबाँकुरे वीरी की सेना खडी हो यई। उससे हपको 
तथा ब्यवसाइयों तक को छेना में भर्ती किया । इसलिये वर्भ-भेद पर भी 
किसी के भन में कट्टरता नहीं रही और इस प्रकार विजय नगर के 
झण्डे के नोचे सामान्‍य व्यक्तियों की सेना ही प्ेना घड़ो नही हुई, वरवु 
निकेटस्थ क्षेत्रों के विशिष्ट व्यक्ति भो बाथड़े हुए । यह घमस्त सेनाएं" 
राष्ट्र धर्म के प्रति निष्टावान थो, इसलिये उनमे अत्यन्त उत्साह था विघ- 
मियों का सामता करने के लिए ) 
हिन्दुओं में स्वधर्म-निन्ला फी कमो- 

किसो भी समाज के शक्तिशाली होने के यही लक्षण हैं कि वहाँ के 
लोगो में उत्साह, साहस, उमग, आत्मवल और विजय की आकांक्षा 
हो । इसी कारण तु शभद्रा के दक्षिण मे विजयनगर-साप्राज्य दीर्घ समय 
तक टिका रहा | सदाशिव राव के पश्चात्‌ जब रामराजा वहाँ का राजा 
सुआ, सब उसने भी अपनी फ़त्तव्य-परायणता में कमी नही रखी । यह 
राजा शिक्षित भी था और नीतिज्ञ भी । बहमनी राज्य मे कई शाखाएं 
थीं, जिनके मुसलमात शासक सुलतान कहलाते थे । वे सुलतान अपने 
राज्य का विस्तार करते के लिये परस्पर लड़ा करते थे। किन्तु रन्‍हे 
अपनी जीत के लिये राबराजा की सहायता लेती होतो थी । रावराजा 
भी उन्हें कमजोर करने के लिये उनमे से किसी एक को सहायता देता 
था। इस प्रकार उसने अपनी रूट नोति से काम लेकर विजयवंगर 
साम्राज्य को अधिक मजबूत किया। 

ईसथी सन्‌ १५५७ मे आदिलशाह बौर कुतुवशाह नामक सुलतारों 
ने अहमदनगर के तिमाज पर आक्रमण करने के लिगे भी रावराजा की 
सहायता ली, जिससे मिमाज का राज्य तह॒त-नहूस ही गया | रावराजा 
ले भो मुसलमानों से बदला लेने की ठाठ ली भौर उसकी सेना ने अगेक 
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मस्जिदें नष्ट कर दीं। यदि उस समय वहुमती राज्य के र्ती सुलताव 
परस्पर में एक न हो जाते तो विजयनयर का वहाँ एक-छत्र साम्राज्य 
हो जाता,। किन्तु मुसलमानों ने जद विजबनगर का अत्यधिक जत्कर्ष 
देखा तो उन्होंने पारस्परिक सम्बन्ध जोड़ कर विजयनयर पर वाक़मण 
कर उसे पंग्रु वना दिया । 


मुसलमानों जैसा धर्मान्रिमाव और चेतना हिन्दू राजाओं में कभी 
नहीं भा सकी । इसलिये वे परस्पर हो बधिक लड़ते रहे | यही कारण 
था कि हिन्दू राजा अधिकत्तर हारते रहे जोर जो भावना यबमों में थी 
अपने धर्म के प्रति, जिसका उद्देश्य हिन्दू राज्यों क्ो समाप्त कर देना 
था, वह यदि हिन्दुओं में भी रहती तो इतवी अधिक पराज्यों से बचा 
जा सकता था। 


सबनों की जब-जव हार होती, तव-तव ही वे पारस्परिक शत्रुता 
छोड़ कर हिन्दुओं के विरुद्ध एक हो जाते । उस समय हिन्दू राजाओं के 
यहाँ मुसलमान उच्च सैतिक पदों पर थे तो मुकलभान-सत्ताओं में हिन्दू 
भी उच्च पदों पर रहे । किन्तु मुसलमाव धर्म के प्रति कट्टर होने के 
कारण अपने स्वामियों को धोखा देने से नहीं च्रुके, जबकि हिन्दू-सरदारों 
ने अपडे राष्ट्र, धर्म कौर भक्ति को तिलांजलि देकर शत्रुओं में जा 
मिले | जो शत्रुओं की सेवा सें थे, वे तो उनके प्रति वफाबार ही रहे । 

उदाहरण स्वरूप, जब सिस्घ पर कासिप ने आक्रमण किया सब 
वहाँ के हिन्दू सरदारों ने कासिम के साथ मित्र कर धर्मन्रोह भोर 
स्वामि-द्रीहू का उदाहरण प्रस्तुत किया । जबकि बाबर और राणा सांगा 
के मध्य हुए युद्ध में राणा के यवन-सरदार अपने स्वामी के प्ाथ 
विश्वास्धात करके बाबर के साथ जा मिले ] 


रामराजा के साथ भी यही हुआ, उसके मुस्लिम सरदारों में उसे 
घोखा दिया और उसके डेढ़ लाख विधर्मी दैतिकों ने अपने हो साथी 
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हि्दु-सेतिको का नर-संहाह किया। विन्तु हिन्दु-लेना सदेव अपनो 
सवामि-भक्ति का परिचय देती रही। जहाँगीर, शाहजहाँ, औरगजेब, 
अकबर थादि मुस्लिम वादशाहो के पास अनेक हिन्दू अधिकारी थे। वे 
सव ईमानदारी से हिन्दुओं से लड़ते रहे । इसमे चाहे स्वध्मं-द्रोह भले 
ही हो, किन्तु स्वामि-द्रोह की गन्ध भी नही थो। राणा प्रताप का एक 
भाई अकबर की नौकरी में था, इसलिये उसने राणा का साथ नहीं 
दिया । उसका मत था कि स्वामि-द्रोह का पाप भी स्वेधर्म का नाशफ 
बन जाता है । 


रामराजा के पश्चात्‌ भी पिजयनगर साम्राज्य लगभग तीस वर्षो 
टिका रह । उसके थाद उसकी नौव हिलमे लगी । क्योकि इस हिम्दू- 
प्राश्राज्य फो नथ्ट करने के लिये त्तीन मुस्लिम सल्तनर्ते एक हो गई" 
भर उन्होंने व्रिल कर जोरदार आकृरमण किया । उस समय विजयनेंगर 
ने हिदुओ को एक होकर सहायता करने को बामत्रित किया, किम्तु 
किसी मे भी उसका साथ नही दिया । इसके पश्चात्‌ मीर जुम्ता और 
उस्तफाखान ने शाहजी भोसले के साथ मिल कर सभी राज्यो पर आक्र- 
मेथ किये, जिससे विजयनगर का ही नहीं, अन्य हिन्दू-सत्ताओ का भी 
विध्व्त हो गया । 


शाहनी भोसले हिन्दू राजा था, किन्तु उसी ने दक्षिण के सब हिन्दू" 
रोज्यो के पतन मे विधियों का साथ दिया। वह कभी अहमदनगर के 
निजाम हे जा मिलता तो कभी दिल्‍ली के मुगल बादशाह से) किन्तु 
उसने कभी किसी हिन्दू राजा का साथ नहीं दिया | उसी के पुत्र हुए 
उत्पति शिवाजी, जिम्होने मुध्लिम सत्ताओ से निरन्तर संघर्ष किये। 
किन्तु शाहजी ने तव भी बीजापुरी की ग्रुलामी नही छोडी । यदि उसने 
अपने पुत्र का उस समय भी साथ दिया होता तो दक्षिण के सभी मुस्लिम 
सन्य उचछ गये होते । 
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वस्तुतः हिन्दू समाज ते एक होते के लिये कभी प्रयत्व नहीं किये + 
यदि कुछ प्रयत्व हुए भी तो वे पारस्परिक वैमनस्य की आय में जला 
दिये गये । परस्पर लड़ते त्तो भो भारतवर्ष का उत्तता णहित्त न होता, 
जितना कि विध्षमियों के साथ मिलते से हुआ । यदि उनमें राष्ट्र के प्रति 
लिष्ठा और स्वधर्भ के प्रति आस्था होती तो हिन्दु राज्यों का पतन इस 
प्रकार से न हो पाता + ह 

जो हिन्दू सरदार मुसलमानों को सेवा में थे, वे अपने राष्ट्राभिमान 
ओर स्वघर्स को भूले हुए थे । उन्होंने स्वामि-भक्ति का ही आाश्रय लिया 
हुआ था। किस्तु उन्हें इस बात का ध्यान वहीं था कि विधर्मियों ने उन्हें 
बल्पुर्वक अपनी दासता दी थी ओर उनके स्वाधिमाव को चोट पहुँचाई 
थी । जबकि मुसलमान सरदार अपने धर्म के प्रति अत्यन्त निछाघान रहे 
और हिल्दू-स्वामियों के साथ विश्वासघात करने से वाज न आये । क्योंकि 

उन्हें धर्म को ही सर्वेश्रेष्ठ माना और वे धर्म के बाम पर ही एक 
होते रहे ) 

क्षत्रिय वीरों के लिये जहां अपने क्षात्रधर्म के प्रति निष्ठावान होना 
चाहिये, उत्तना ही स्वदेश के प्रति न्नी । क्योंकि क्षात्रधर्म स्वदेश रक्षा 
का--स्वतस्त्ता का ही साधन मात्र है। हिन्तु हिन्दू राजाओं में स्थराज्य 
और स्वध्म' के प्रति सदा भेद रहा। इसलिये उनका उद्देश्य केवल 
अपने शत्र्‌ को ही गिराता रहा । उन शत्रुओं को जो हिन्दू थे, और 
मिलने पर विधर्मियों के विध्यंस में सहायक हो सकते थे । 

दक्षिण ही क्या, अन्यत्र ज्ञी ऐसा हो रहा । भारतीय राजाओं के 
पारस्परिक वैमतस्य ने और वर्ण-भेव तथा वर्ग-भेद ते विधर्मी-सत्ताओं, 
को मजबूती से पाँच जमाते का अवसर प्रदान किये । है 

अभी भी हिन्दू जाति उदनों सजग नहीं हुई है, जितनी होनी 
चाहिये । बच्चपि सारतवर्ष स्वतंत्र है, किस्तु स्वतत्बता की रक्षा 
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के लिये हिलुओ को वर्णा-भेद और वर्गे-मेद का त्याग करके एक हो 
जाना चाहिये । 

किन्तु किस प्रकार एकता स्थापित हो हिल्दुओं में, यह प्रश्त भी 
विचारणीय रहा है। वस्तुतः एकता के तिये ऐसे समस्वित धर्मों की 
अपेक्षा है, जिसमे पारस्परिक विद्वेप समाप्त हो सके और कोई किसी 
के प्रति घृणा-भाव न रखे । यदि पूजा-उपासना में भी एकरूपता लाई जा 
सक्े तो राष्ट्र का बहुत वुछ हित-साधन हो सकता है । 


७ 
विभिन्‍न सम्प्रदायों के पारस्परिक 
मत है प 
न्भद 
ईश्वर एक है- 

परब्रह्म परमात्मा एंक है, वही सृष्टि के पू्वे और पश्चात्‌ भो विध- 
मान रहता है। हमारे उपनिपंद्‌ पुकार-पुकार कर इस तथ्य की उद्द- 
घोषणा करते रहे हैं। अनेक विद्वानों ने उपनिपद्‌-वाक्यों को घ्॒में की 
आँखों परे देखा और सत्य की कसौटी पर परखा, तब उनकी भी यही 
घारणा बनी कि ईश्वर” एक है । पुराण आदि मे जहाँ द्वेववाद की झलके 


मिलतो हैं और अवतारवाद कू प्रतिपादन मिलता है, वह भी ूंश्वरा 
को एक सत्ता का ही रूपको के रूप मे गुणगाव मात्र है। गणेश-पुराण के 
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अनुसार गणेश सर्वश्रेष्ठ है, शिव-पुराण के बनुसार विष्णु । इसी प्रकार 
अग्यात्य पुराण अन्यास्प देवी-देवताओं का महत्व वर्णन करते हैं । किच्तु 
इस प्रकार के प्रसग-बैभिन्न और दाम-भेद से यह वहीं समझना चाहिये 
कि ईश्वर अनेक हैं। 
सभी आत्माएँ ईश्वर की अंशभूत हैं, सर्गकाल में एक हो ईश्वर 
अनन्त रूप घारण करके व्यक्त होता है। जिसमें जितनी अधिक प्रतिभा 
होती है, वह उतना ही अधिक शक्तिशाली बोर विशिष्ट होता है | जिसमें 
सामान्य माववीय क्षमता से अधिक क्षमता हो, वह व्यक्ति विशिष्टता की 
परिधि में आकर अवतार मान लिया जाता है | इसी कारण राम, कृष्ण 
आंदि की झवतार कोर्ट में मान्यता हुईं। 
किल्तु ह तवादियों ने ईश्वर की जीव से भिन्न समझा और विश्विष्द 
भुण वालों को ईश्वर का ही अवतार माता | ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, गणेश, 
इन्द्र आदि सब एक ही परमात्मा के नाम हैं। उसी परमाध्मा का सर्च- 
श्रोष्ठ नाम भोंकार है, जिसका महत्व इसी से प्रकट हो जाता है कि कोई 
भी मन्त्र जादि में जोंकार लगायें वित्ता सिद्धिदायक नहीं होता । कहीं- 
कहीं तो मध्य और मादि में भी ओंकार के योग का नियम हैं! 


इस प्रकार गणेश, शिव, विष्णु आदि सभी नाम अपने-अपने गुण, 

कर्म, स्वन्नाव के भेद से पृथक-पृथक्‌ माने गये । किल्तु ठीक प्रकार से 
वांत्पर्यार्थ न समझने के कारण प्रतीत होता है कि पह सव अलग-अलग 
हैं। कुछ विद्वान वो पुराणादि को कोरी कल्पन। ही मानते हैं । देवी- 
भागजत में कहा हैं-- 

प्राप्त कलावह दुष्ठतरे च काले 

न्त्वां भजन्ति मनुजा ननु वंचितास्ते । 

बूतें: पुराण चतुरंहंरिश्रकराणां 

सेवापराश्च विहितास्तव निर्मितानामु॥ 


विशिन्ने सम्प्रदायों के।४ | ७१ 


भर्यावू-/दुस्तर कतिकाल्त के प्राप्त होने पर मनुष्य तुम्हारे भजन 
से विमुद्ध हो गये हैं। गयोकि पुटण-निर्माण में चतुर धू्तों में अपनी 
उदेखूति के निमित्त विष्णु-शिव आदि की उपासना का प्रतिपादन 
किया ॥7 

भगवान्‌ ब्रादि प्रकरापारय ने इस विषय मे गहरा अध्ययत किया, 
जिम उन्हें प्रामिकों की मान्यताएँ उचित प्रतीत नहीं हुई! उन्हें 
विश्वास था कि परमात्मा एक ही है। इसलिये “शंकर-दिग्विजय के 
अनुसार दे गणेश-युजकों को सचेत करते हुए कहते है--'हे गणपति के 
स्पासको ! तुम्हारे द्वारा गचपति को ही सर्वोपरि मानना असत्य है। रुद्र 
कै गणों के साथ उत्पन्न और नष्ट होगे बाला, गजमुख्थो सगुण गणेश 
विश्व का कारण क्रिस प्रकार हो सकता है ? यदि गणेश को हो पस्रह 
मारे तो बह रुद-पुत्र होने से रुदादि का कारण भी सही हो सकता ।" 
इसी संदध्ष में उन्होने कह्दा--अतो रुद्रादि कारण बह व, स देवे सौस्गे- 
दमग्र आसीत' अर्थात्‌ “इसलिये रुद्रादि का कारण (गणेश नही) ब्रह्म हो 
है। वही पत्य स्वस्प ब्रक्ष सृष्टि से भी पहिले था (” 8 

आप शका कर सकते हैं कि यदि एक मात्र ब्रह्म ही था वो यह बह्मा, 
विष्णु, शिवादि कहाँ से भाये ? क्या इनके नामकरण और अस्तित्व की 
बात कोरो कल्पना मात्र है ? इसका समाधान शिव-पुराण कर वृह्ना- 
रेदीय पुराण के निम्न श्लीझो से सहज ही हो जाता है, जिन्हे हम क्रमशः 
पहाँ उद्धव करते हैं-- 

विधामिन्‍नोहयह विष्णो ब्रह्मा विष्णु हराख्यया। 
सर्म-रक्षा लय गुणैनिष्कलोहह सदी हरे॥ 
--शिव पुराण ३१६९८ 

शिवजी कहते हैं--'हे धिष्णो ! हे हरे ! सृष्टि के उत्पादक, पर्चिद 
तथा सहार गुणो के कारण मेरे हो यह तीव नाम-भेद हुए। वहतुतः मैं 
तो सर्देव तिप्कल (एक) ही है । 


श्छ्र्‌ पु | हिन्दू एकता का प्रतीक-बोंकर 


तंमादि देवमजिरं केचिदाहु: शिवाशिधम्‌ । 
'केचिद्‌ विष्णु सद्य सत्य ब्ह्मार्ण केचिदुच्यते॥ 
--8. नारदीय पुराण शरार 
अर्थात्‌ 'उस अनादि, अजर परमात्मा को कोई शिव नाम से पुका- 
रते हैं। कोई मुझे विष्णु कहते हैं और कोई कहा! का 
यजुवेंद ते भी स्पष्ट रूप से इसी तथ्य का प्रतिपादत करते हुए 
कहा है--- 


त्देवास्तिस्तदादित्यस्तद्वायुस्तदू चंद्रमा: । 
तदेव शुक्रेत्तद्‌ बहा तदु आप: स प्रजापति: ॥ 
मजुर्वेद ३२१९ 


अर्थात्‌--- वह परमात्मा ही अग्नि, सूर्य, वायु, चन्द्रमा, शुक्ते श्षहा, 
बहूण और प्रजापति है ” ॥॒ 


देव-प्रतिम-पूजन का ब्राह्मण को निषेध- 


पद्मपुराण में कहा हैं कि विष्णु रूप परमात्मा के अतिरिक्त ब्राह्मण 
को किसी अस्य देवता का दर्शन भी नहीं करता चाहिये ॥ न उसका पुजन 
करे, न प्रसाद सेवन करे और न मन्दिर में ही जाय । अन्य देवताओं का 
निर्माल्य ग्रहण करना विंष्ठा के सप्तान है। शंकर आदि “वताओं का 
तिर्माल्य भक्षण करने वाला अवश्य ही चाण्डाल होता है। वह करोड़ 
कल्प पर्येन्त नरक की अग्नि में त्पता रहता है । द्विजश्ने हो ! (यह भी 
स्मरण रहे कि) रुद्रादि देवताओं का निर्माल्य मद्य-्मास के ही समान 


है ।' 


इसी प्रकार बन्‍्यान्य पुराणों में मन्यान्य देवताओं के पूजन-अचेन, 
भोग-राय भादि का नियेघ मिलता है । भविष्य पुराण में एक वृत्तान्त है 
श्रीक्षप्ण के पूत्र साम्बर द्वारा एक भव्य सूर्य-सन्दिर स्थापित करते का । 


। 


विध्विल सस्पदायों के" ॥ [३ 


प्राम्म ने इस मन्दिर का निर्माण शाप मुक्त होने को कामना से बारदजी 
की प्रेरणा से करदाया था। जब मन्दिर बन गया और उसमे सूर्य को 
अतिमा भो प्राण-प्रतिप्ठित एवं स्थापित हो गई। तब सास ने नारदजो 
पै निवेदन किया--'देव्प ! आपकी कृपा से मुझे सूर्य भगवाद के साक्षातः 
दर्धन हो गये, जिसे मैं उत्क को प्राप्त हुआ हूं । परस्तु अब इस मन्दिर 
ही रक्षा के वियय में चित्ता है, उसकी निवृत्ति कैसे हो ? कौन सेभाले 
इस मन्दिर को ?! हम पर नारदजी बोले कि 'हस कार्य को ग्राह्ण को 
गहीं लेना चाहिये, गयोंकि देवधन से निर्वाह फरने के कारण देवलका 
कहलाने वाले वे ब्राह्मण धूद्र के समान परक्ति-बहिष्कृत द्वोते हैं। जो 
बह्ाण लोभवश देवधन को ग्रहण करते हैं।' वे नरक में पड़ कर गधों 
का उच्छिप्ट खाते हैं। इसलिये किसो ब्राह्मण को देवता का पुजारो नहीं 
पनदा चाहिये। अब तुम सूर्यंनारायण से पूछो कि उतका पूजन कौन 
यथा विधि कर सकता है ? अयवा महाराज उम्रमेन के पुरोहित से इम 
कार्य को स्वीकार करते की प्रार्थना करो ।' 


नारंदजी की सम्मति से साम्तर ने उम्रसित के पुरोहित ते पृजा-व्यवह्थां 
का निवेदन किया तो वे बोले--'साम्द | छुम राजा हो और हम ब्राह्मण 
हैं। यदि हम तुमसे इम प्रतिग्रह को ग्रहण कर लेंगे तो शूद्र के प्रप्तान 
देवसक माने जाँयगे और जस्मास्तर मे राक्षम बनेंगे । इससे तुम भी पाप 
के भागी होगे। ब्राह्मण अन्य सभी प्रकार के प्रतिग्रह प्रहण कर सकते हैं, 
ड्म्तु देव-प्रतिप्रह ग्रहण करना निषिद्ध है 


इस प्रकार ब्राह्मण के लिये देव-प्रत्तिमा के पुजन का निषेध हो हुआ 
है। प्राय सभी पुराणों पे ब्रह्मा, विष्णु, रुद्र, गणपति, शक्ति आदि को 
पैन हुआ है । किन्तु एक देवता का पुराण दूसरे देवता की निन्‍दा करता 
हैं। जिस देवता से जो पुराण सम्बन्धित है वह उसी देवता को सर्वोवरि 
स्वोकार करता है । इससे यह तथ्य प्रकट होता है कि मूर्ति पुजा की 


। | हिस्यू एकता का प्रतीक-बोकार 


भावता कुछ भी रही हो, किल्‍्तु कालान्तर में चतुर लोगों ने इसे व्यव- 
साय रूप में क्षपत्ा लिया। पुराणों के आधार पर ही विभिन्‍त सम्प्रदाय 
बने और उन्‍्होंते उद्दी अकार साधारण जनता को आकर्षित किया, अँसे 
कोई दुकानदार अपने माल की अशृसा करके ग्राहक को आकवित.करता 
है तथा दूसरों के माल में खोट दिखाता है । 


बहुदेवतावाद और साम्प्रदायिक बिह्े ण- 


प्राणों के द्वारा वहुदेवताबाद का जन्म हुआ भौर इससे साम्प्रदायिक 
भावना उत्पत्त हुई, जिससे परस्पर में संघर्ष होने लगे । साम्प्रदायिकता 
के साथ उनके प्रतीक झूप में विभिस्त चिन्ह बनाये गये और उनका 
घारण करता अपने-अपने सम्प्रदाय में अनिवार्य कर दिया गया। 
बधा--- 
यच्छरीरं मनुष्याणामृध्वेपुण् विवर्जितम । 
हृष्टव्य नैव तत्किचितु श्मशान सहर्श भवेत्‌ ॥ 
ऊध्मंपुण्ड विहीनस्तु सब्ध्या कर्मादिक चरेतु ! 
तत्सर्व॑ राक्षसै्नीदं चरक॑ चाधिगच्छति॥ *  * 
अर्थाव्‌--जिस भनुष्य के शरीर पर ऊध्व॑पुण्डू त हो उसे कभी भी 
न देखे | क्योंकि ऊध्वेपृण्द्र रहित मस्तक श्मशान के समान है । जो कऊध्वें> 
पुष्ड विहोत् सनुष्य सख्या आदि कर्म करता है, वहु लरकशामी 
होता है ॥ 
पञ्मपुराण में भी ऐसी ही मान्यता देखी जाती है-+ 
ने तस्य किचिदश्नीयादपि क़तु सहु्खिण:। 
सर्व वेदबिदो वापि सर्व शास्त्र विशारदः | 
अधृत्वा विधिता चक्र ब्राह्मण: पतितो सचेत । 


विपिन सम्पदायों के" [१७५ 


ऊध्वेपुण्ड विहीनस्तु शंखचक्र विवजजित:॥ 
त गर्दभे समारोह्य वहिः कुर्यात्‌ स्वप्तनात्‌ ॥ 
बर्षादू--/यदि हजारों यन्नो का कर्त्ता और वेदविज्ञ तथा शास्प्र- 
विशारद हो, कि.तु विधिपुवंक ऊध्वेंपुण्ड्र और शंख-चक्र घारण मे करता 
हो, उप्तके यहाँ कभी भोजन ने करे, पर्योकि वह पतित होता है। उसे 
तो गधे पर घढा कर अपने नगर से बाहर निकाल दे ।” 
हसी प्रकार कुछ सम्प्रदायों मे कष्दी-घारण आदि के विषय मे 
लिदेश मिलते हैं । कही मूतिमान शिवनपार्वती की परुजा प्रशस्त कही है 
तो कहीं शिर्वातय को ही मास्यता है। लिगपुराण में निगश्युगत को हो 
भहृत्त दिया गया है -- 
शिवलिंग समुत्मृज्य यजन्ते चान्य देवता. । 
सह नूपो सह देशेव रौरव नरक ब्रजेतु ॥ 
अर्थावु--जो राजा शिवलिंग का पुजत त्याग कर अन्य किसी 
देवता की उपासना करता है बह अपने देशवासियों के सहित रोरव तरक 
में जाता हैं! 


पिथ्र पुराण में हो एक मजेदार बात और कही गई है--भ्रह्म- 
लाच्च हीवह्दाद्‌ सथाम्ये देवतागणा:” अर्थाद्‌ शिव के अतिरिक्त अन्य 
दैवता जीव हैं, ब्रह्म तो शिव ही है।' 


शिवपुराण मे. एक कथा ब्रह्मा-विष्णु में पारस्परिक विवाद की 
फ्ितती है एक बार जब भगवादु विष्णु शेष शैया पर लक्ष्मी सहित सोते 
पे, तभी वहजामियों मे थे ब्रह्माजी वहाँ आ गये । विष्यु को उठते न 
देख कर क्रोध से कहने लगे कि "तुम अब भी अभिमानी पुरुष के समान 
सगे हुए हो । उठो, देखो, मैं तुम्हारा स्वामी यहाँ साया हुआ हैँ । वयोकि 
ने) गुर को देखकर भी न लठे, उस यूढ की प्रायश्वत्त करना चाहिये।! 


१७६ | [. हिन्दू एकता का प्रतीक-औंकार 


ब्रह्मा की बात सुन कर विष्यु को कुछ क्रोध तो हुआ, किन्तु उन्होंने 
फ्रोघ् को रोकत्ते हुए शान्त मुद्रा में कहा--वत्स ! तुम्हारा कल्याण हो, 
इस क्षासन पर वैठो । इस समय तुम्हारे नेत्रों में कुटिलता मुख मे 
व्यग्रता झलकती है ।' ब्रह्मा बोलि--- तुम्हें भभिमान है, मैं तुम्हारा रक्षक 
और विश्व का पिता हूँ ।' विष्यु वोज़े--तुप चोर के समान इस विश्व 
को अपना क्‍यों कहते हो ? समस्त विश्व केवल झुझमें ही स्थित हैं। 
इसलिये मैं ही सबका स्वामी ओर सर्वश्रेष्ठ हूँ ।' इस भ्रकार दोनों में 
कठोर वार्तालाप हुआ और वे परस्पर एक-दूसरे को मारने को उद्यत 
हो गये । 

पद्यपुराण में भगवान्‌ विष्णु की ही महिमा सर्वोपरि मानी गई है । 
उसमें कहा है-- 

अनर्च्या ब्रह्मरुद्राद रजतमोविमिश्चिता:। 

त्वं शुद्ध सत्वभुणवात््‌ पूजनीयोध्यजन्मनाम ॥ 

अर्थावू--बह्मा और रुद्र रजोगुण-तमोगुण से युक्त होने के कारण 
पूजन के योग्य नहीं हैं । हे जन्म लेने वालों में अग्रज विष्णों ! तुम ही 
शुद्ध सतोगुण से युक्त होते के कारण पुजन के योग्य हो ।” 

पदमपुराण का ही एक अन्य शलोक भी ज्ञातव्य है जिसमें विष्णु के 
सम्रान किसी को नहीं मात्ता है-- 

कतस्तेन तुल्यतामैति देवदेवेन विष्णुना 

यस्यांशांशावलारेण सर्वे विएव विलीयते ॥ 

अर्थात्‌--दिवों के भी देवता भगवान्‌ विष्णु के समान फौत ही 
सकता है, जिनके अंशांश अवतार में समस्त विश्व विलीम हो 
जाता है” 


विष्णु रूप रामावतार को मानते हुए पदुमपुराणकार उनकी भी 
महिमा का बखान करते हैं । 


विभिल सम्प्रदायो के'४* ] [. १७७ 


राधवः सवेदेवानां पावन: पुरुषोत्तम:। 
सृष्टा दृष्ठाश्च तेनेव विमला: शंकरादयः ॥ 


बर्धात--/सभी देवताओं मे पुरुषोत्तम राधवेद्ध श्रीराम बत्यन्त 


पिन हैं, जितके स्पशे और दर्शन से शकरादि देवता भी निष्पाप हो 
गये ए! 


शिव की महिमा का प्रतिपादन फरने वाले पुराणों में ब्रह्मा और 
दिप्णु को दण्ड देने का भी वृत्तान्त मिलता है। एक कया वे अनुसार 
“शिवजी ने ग्रहा का गये खण्डन करने के लिये अपनी भौहो के मध्य 
भैरव को रचा । उस भैरव ने शिव को प्रणाम कर पूछा कि 'मैं क्या 
कह 7" विव बोले--'ससार के आदि देवता ब्रह्मा का तीदण धार वाले 
घहुग से पुजन करो ।! श्लेप सुन कर भैरव ने ब्रह्मा का भिश्याभाषी 
पांचवां मस्तक काटने का विचार किया । तब तुहुहारे पिता ब्रह्मा ने 
अपने उत्तरौय, आभूषण, माला आदि का त्याग कर केश खोले और 
भैरव के चरणों में कॉपती हुई लता के समात गिर गये ।” 

भगवान नृत्तिह को विष्णु का अवतार माना जाता है। इसलिये 
उनकी भी दु्दंगा का वृत्तान्त मिलता है कि “हिरष्यकशिपु का वध करने 
के बाद भी जब नु्तिह का क्रोप्त शान्त न हुआ, तब उनके समक्ष शिव 
भेकेद हुए, जिनको तोद्ष्य दाढ़ें तथा वच्च के समान नख थे। कण्ठ से 
फल पढ़ा था और उनके चार चरण ये । शरीर भयकर पंखों मे युक्त 
ओर घोच से सुशोप्षित था । 

उन शिवजी के दर्शन मात्र से ही नृत्िह का वल-विक्रम क्षीण हो 
गया शिवजी ने अपने पंखो को घुमा कर उतकी मार से नूसिह का 
सापध्ि और पाँवों का विदीणए किया तथा पूछ से पाँदो को ओर हाथो से 
पृ्तिह छा हृदय चौर कर शिवजी सब देवताओ और ऋषियों के देखते 
हुए ही नुत्तिह रूपधारी विध्यु को धवकड कर आकाश-मार्मे से उड़ गये । 
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इस प्रकार उड़ते-उडत्ते अपने पंखों से मार-मार कर शिवजी ने जब 
विष्णु को व्याकुल कर दिया तब प्राण बचाने के, उद्देश्य से विष्णु बैल 
के नीचे जा छिपे । 
विभिसत सत-मतान्तरों से पारस्परिक संघर्ष का जन्म- 

पदूमपुराण में एक औौर मवोरंजक बात देखने में आती है, जिसमें 
शिवजी कहते हैं पाचेंती पे-- 

देवतानां हिंतार्थाय दृत्तिः पाबण्डिनां शुभे । 

कपाल चर्म भस्मास्थि धारणां तत्कृत॑ं मया।॥। 

ये मे नतमाश्रित्य चरन्ति पृथिवी तले। 

सर्व धर्मेश्व रहिता: पश्यन्ति भिरय॑ सदा॥ 

अर्थात्‌--'हे शुभे ! मैंने देवताओं का हितत-साघन करने. के लिये 
कपाल, चर्म, भस्म भीर अस्थि धारण वाला पाखण्ड रूप बनाया है। 
किन्तु जो व्यक्ति मेरे सत को धारण करते हुए प्ृथिवी पर उसकी 
भाचरण करते हैं, वे सभी धर्मों से भ्रष्ट होकर सदा भरक ही 
देखते हैं ।” * 

पदूम पुराण में मस्तक पर भस्म घारण तक करना पाप बताया 
है--- 

ब्राह्मण: कुलजो विद्वान भस्मधारी भेवद्यदि । 

वर्जयेत्तादृशं देवि मद्योच्छिष्ट घ् यथा ॥ 

सर्थात--“यदि ब्राह्मण कुल में उत्प्त हुआ कोई विद्वाद्‌ पुरुष भी 


अत्वक पर भक्त घारण करे तो उसका दर्शन भी इस प्रकार निषिद्ध है 
जैसे मदिरा से भरे घड़े का । 


शक्ति उन्यों में शक्ति को सिपादन 
है। देवो भागवत में भी एक व ही महिमा का प्रतिधादन अधिक मिलता 


डी रोचक कथा आती है। देवी के 
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दशनाय॑ ब्रह्मा, गरिष्णु और शिव--तीनो हो गये और देवी मे उब तीनो 
क्ास्‍त्री हप बना दिया। उस वृत्तान्त को सुनाते हुए ब्रह्मा ने नारदजी 
मे कहा हि मैंने वहाँ जो कुछ मदमुत दृश्य देवी के नेत छपी दर्पण मरे 
देवा, वह बहता हैँ, सुनौ-- 


ब्रह्माण्डमखिल सर्व तन्र स्थावर जंगमर। 

महू विष्णुश्व रुद्रश्व वायुरग्नियेंमो रविः ॥ 

बरुणः शीतगुस्त्वप्टा कुद्रेर: पाकशासनः | 

पर्व॑ता, सायरा नद्यो गन्धर्वाप्सरसस्तेथा ॥ 

बंकुण्ठो श्रह्मतोकश्च कैलास. पर्वतोत्तमः 

सर्व तदखिलं दुष्ट नखमध्य स्थितं च न. ॥) 

मज्जन्म पकज तत्र स्थितोः्ह चतुराभनः। 

शेपशायी जग्रत्नाथस्तथा च॑ मधुकंदभा ॥ 

विध्युश्व विश्वमाविष्ठः शकरएच तथा ध्थितः । 

ते। तदा मेनिरे देवी वय विश्वस्य मातरख्‌॥ 

थर्थातु--/वहाँ समक्त स्थावर-जगम युक्त अखिल ब्रह्माण्ड, मै 
दिष्णु, रद, वायु, अग्ति, यम, सूर्य, वरुण, चन्द्रमा, त्वप्टा, कुबेर, पर्चेत, 
समुद्र, नदी, गन्धवे, अप्सरा, वैकुण्ठ, ब्रह्मतोक, पर्वेतरभ्रेष्ठ कैलास, मह 
सभी दस्तुएं' उनके तप के मध्य हमते विद्यवान देखी | कमल से अपना 
जन्म होता और कप्तल पर अपने को देठा देखा । शेपशायी विष्णु और 
मधु-बेटभ को भी हमने वहाँ देखा । गेरे साथ विष्णु बोर शिव भी 
बाश्चये मे डूब गये और तव हम विश्व की माता को पहिंचात 
प्ग्े ।!/ 

देवी भागवत की ही एक अन्य कथा है कि इख्ध के अनुरोध पर 
विष्णु ले भूमु की पत्नी को मार डाला, जिससे दु खित हुए भृणु ने विष्णु 
को शाप देते हेए कहा--विष्णों ! किसी विप्र-कन्या की हत्या करने की 
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चात तो मन से भी नहीं सोची जाती | स्त्री जांति वैसे भी भवध्य है, 
सुमने तथोगुण से युक्त होकर इस अवला को मारने का निंदित करे क्‍यों 
किया ? इस अपराध्त पर तुम्हें शाप देना ही उचित होया। है पापात्मा ! 
इन्द्र के पक्ष में होकर तुमते ही मुझे विधुर वमाया है, इसलिये इन्द्र को 
नहीं, तुम्हीं को शाप दूँगा । तुम दुष्ट हो, सदैव सप॑ के समान छल-कपठ 
का व्यवहार करते ही । तुम्हें सत्तोुणी कहने वाले मुनिजन सूखे हैं। 
बाज मैंने प्रत्यक्ष ही देख लिया कि तुम तामसी भौर दुराचारी हो । भेरे 
शाप से तुम्हें मत्यंतोक में अनेक वार जन्म लेना होया और अपने पाप 
के फलस्वरूप गर्भ की यन्त्रणाएँ भोगनी होंगी ।” 

देवी भागवत के ही बनुसार विष्णु को भूयु भुति के झ्ाप से ही 
मत्स्य, कू्म, वराह, नृत्तिह, वामन आदि रूपों में उत्पस्त होना पड़ा । 
चस्तुतः विष्णु आदि सभी पराधीन हैं, फिर इस पराधीन देवताओं की 
उपासना करने वालों को जन्म-सरण का भय क्यों न होगा ? देवी 
भागवत में ही एक श्लोक भिलता है-- 

कि चित्र तृष देवी सा ब्रह्मा विष्णु सुरानपि । 
सर्तयत्यनिर्श माया त्िगुणानपरानु किस ॥ 

अथर्त्--बह निगुणात्मिका माया देवी यदि ब्रह्मा, विष्णु भावि 
देवताओं की इस प्रकार नचाती रहती है. तो इसमें आश्चर्य की थी क्या 
चात्त है।” 

इस्न प्रकार शाक्तबग्रन्य देवी को ही महिमा से भरे मिलते हैं? 
पदुमपुराण में ब्रह्माजी को ही पूजा से बहिष्कृत करने का वृत्तान्त मिलता 

» जिनके अनुसार ब्रह्माजी ने पुष्कर में यज्ञ किया! उस समय ब्रह्मा की 
पत्नी सावित्री के आने में विलम्ब हुआ देख कर इन्द्र एक गोय कन्या को 
ले जाये शोर उसके साथ ब्रह्म का गान्धवें विवाह करा कर उसे ब्रह्मा 
के साथ बैठा कर यज्ञ आरम्भ कस दिया । तन्नी सावित्री भी आ गई । 
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उसे अपने स्‍थान पर अन्य स्त्री को देख फर बडा क्रोध आया, तव ब्रह्मा 
ने उप्ते समझा-वुझा कर शान्त करने का प्रयत्त किया । फिर भी उसने 
शाप दे दिया कि अब तुम्हारी पूजा वर्ष भर मे केवल एक दिन कातिकी 
पूर्णिमा पर ही हुआ करेगी ।” 

शिव पुराण की भी एक ऐसी हो कया है, जिप्तमे ब्रह्म को पूजा 
वर्जित वर दी गई । जब ग्रह्मा-विष्णु मे कौन बड़ा है ? इस प्रश्न पर 
दोनो मे विवाद हुआ तो शिवजी ने आकाश से पाताल तक एक स्तम्भ 
खडा कर दिया और वोले कि जो इसका अन्त देख कर पहिले यहाँ 
क्षायेगा, वही बडा माना जायेगा । तब दोनो ही सेकेडो दिव्य वष 
परयन्‍्त खोज करते रहे, किन्तु किसी को भी उसका अच्च ने मिला । तब 
विष्णु ने तो लौट कर स्पष्ट कह दिया कि मैं इसका अन्त नही प्राप्त कर 
सका | किन्तु ब्रह्मा ने अन्त पा लेने को मिथ्या दात कह दी । इस पर 
शिव विष्णु पर प्रसन्‍न हुए और ब्रह्मा पर रष्ट । बोले--/विष्णु ने सत्य 
योला इसलिये समार भे उन्ही की पूजा होगी । तुमने मिथ्या कहा इस- 
लिये तुम्हारी पूजा नही होगी ।” 

पुराणों मे एक प्रसिद्ध कया दक्ष-यज्ञ-विष्वस से सम्बन्धित है, 
धनुसार दक्ष के यहाँ यज्ञ था, उसने अपने जामाता शिव को नहीं 
बुलाया । शिव-पत्नो सतो ने हठ पुर्वेंक अपने पति से यज्ञ में जाने की 
भाज्ञा ली और वहाँ गई । किन्तु दक्ष ने उसका सम्मान नही किया और 
ने शिवजी को यज्ञ-भाग ही दिया | यह देख कर अपमानित सती ने 
आत्म-दाहु कर लिया । तब वीरभद्र ने आकर यज्ञ विध्वंस कर दिया | 
पूरी यज्ञशाला भस्म कर दी, बदुत-से देवता मार दिये तथा विष्णु का 
भी मस्तक काट डाला । सरस्वती और सावित्री की नाक उखाड़ लो 
तथा दक्ष का सिर काट कर यज्ञाग्ति मे होम दिया । 

परदरमपुराण को हो एक अन्य विचिध कथा है-द्रद्माजी यज्ञ कर 
रहे थे, शिवजी एक खोपड़ी हाथ मे लिये हुए आये मौर ऋत्विज के पास 
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बैठ गये । इस पर याज्ञिकों ने उन्हें तिर॒सकार पूर्वक यज्ञशाला से बाहर 
निकालने का प्रवत्त किया, पर वह न निकले तो उन्हें भोजन कराया 
और कहा कि हम सब प्रुष्कर-स्तान को जा रहे हैं । यह सुचकर शिव 
तो चले गये, किन्तु वहाँ कपाल छोड़ गये । याज्ञिकों ने वह कपाल 
बाहर फेंक दिया । तभी वहाँ दूसरा कपाल प्रकट हो गया ॥ वह भी 
फेंका तो तीसरा उत्पन्त हो गया । इस प्रकार एक हजार कपाल फंके 
जाने पर भी उतका अन्त दहीं हुआ । तब सबने पुष्कर जाकर शिवजी 


की स्तुति करते हुए कपाल हुठा लेने का निवेदन किया | तब कहीं वह 
हुट सका । 


एक भन्वन्तर व्यतीत होने पर ब्रह्माजी ने फिर यज्ञ किया । जिसमें 
शिवजी फिर आा गये । इस बार भी वे हाथ में उपस्थ लिये नग्न बेश में 
आये तो सबने पुन: उतका तिरस्कार किया । और घसीट कर बाहर 


निकाल दिया | तब शिव ने क्रोघ में भर कर सभी को शाप-प्रस्त 
किया । 


इस भ्रकार परमात्मा सम्बन्धी परस्पर विरोधी कथाएँ पुराणों आदि - 
में भरी पड़ी हैं । इनसे स्पष्ट होता है कि हिन्दू धामिकों ने उन्हें अपना- 
अपना पक्ष प्रवल करने के उद्देश्य से गढ़ा और समाज में अनेक प्रकार 
की प्रान्तिर्याँ फिलाई' । 


हिन्तु हिन्दू सम्प्रदाओं के इच परस्पर मतमेदों ने हिन्दुओं की और 
हिन्दू धर्म को कुछ कम हानि नहीं की है । शैव-वेष्णवों में प्राय: संघर्ष 
होते रहे हैँ | काँची नगर में जाकर देखिये--एक ओर शिव कांची 
(शिव काशी) और दूसरी ओर विष्णु कांची वसी है। शिव कांची में 
शिव-भक्त और विष्णु काँची में विष्णु-भक्त रहते है। 


कर कहते हैं के कि पहिले इन दोनों. में बहुत विवाद होते रहे हैं। भिन्‍त- 
भन्‍्त देवताओं को ही ईश्वर मानने के फलस्वरूप समाज धार्मिक 


विभिन्‍न सम्प्रदार्यो के” हे [ १८5३ 


सम्प्रदयो के रूप में अनेक प्रकार से विभाजित हो गया और खान-पान, 
भेष-मूषा आदि में भी साम्प्रदायिक चिन्हों के कारण अन्तर दिखाई 
देने लगा । 


किन्तु समाज फो बचाने फे लिये आयश्यक है कि सभी सम्प्रदाय- 
चादी विद्वाद्‌ सत्य को स्वीकार करें और धर्म में उत्पन्न हुई असमन्वय 
चाली व्यवस्था मे परियर्तन लायें, जिससे कि सामान्य पनुध्यो के मन से 
ईश्वर-सस्वस्ध मिथ्या प्रान्तियों दूर हो सकें। इसके लिये हमारा प्रथम 
कर्तव्य यह होना चाहिये कि हमारे किसो भी कार्य से किसी के मन की 
उेप्त न पहुंचे । अच्छा तो मह है छि कोई सम्प्रदाय वाली किसी का 
विरोध न करे और सम्प्रदायवाद से ऊपर उठ कर ईश्वर के स्वरूप को 
समझने का प्रयत्व करे। सभी को ध्यान रखना चाहिये कि ब्रह्म॥, विष्णु, 
शिव, इन्द्र आदि विभिन्न नामों से पुकारा जाने वाला ईश्वर एक है, 
इसलिये हमे एक ही ईश्वर-घर्मं का, परमात्म-धर्म का अनुयागी होना 
दर चाहिये । 


हे एः ३ ३ (र 
हिन्दू एकता का प्रतीक-ओंक 
ओंकार हो ब्रह्म है- 
विगत पृष्ठो पर तिबेदद कर चुके हैं कि परमात्मा एक है, अनेक 
नही विभिन्‍न सम्प्रदाय वालो ने उस्ते अनेक के झूप प्रश्तुत कर जन 
सामान्य को ध्रमित करने का ही प्रयत्न किया है । उसके विभिन्‍न नाम 
युण-कर्मानुसार ही रखे गये हैं । उत सव नामो मे एक मात्र ओकार 
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ही ऐसा नाम है जो सब देवी-देवताओं का प्रतीक है तथी सभी उसमें 
समाविष्ट हैं। कठोपनिपद्‌ ने तो बहुत ही स्पष्ट शब्दों में कहा है-+ 

एतद्‌ हि एवं वक्षर ब्रह्म, एतदु हि अक्षरं परम । 

एतदेव विदित्वा तु, यो यदिच्छति तस्य ततु ॥ 

अर्थात्‌ यही बक्षर वह्य है, यही परम अक्षर रूप (कभी भी नष्ट 
न होने वाला) है । इसी देव को जान लेने पर मनुष्य जो इच्छा करता 
है, वही प्राप्त कर लेता है ।” है ह 

भागवत में भी कहा है--- 

एकः एव पुरा वेदः प्रणवः सर्ववाहः मयः । 

देवो तारायणो तऊ्त्य: एको5ग्नि वर्ण एव च ॥ 

बर्बातृ--“प्राचीन काल में सर्वे बाठ:सय से सम्पस्त प्रणव रूप एक 
ही परमात्मा जाना जाता था । वही एक देव नारायण है; अन्य नहीं । 
उस समय एक अग्नि ही शक्ति रूप से पूजी जाती थी तथा विश्व भर में 
एक ही वर्ण था । 

इस प्रकार सब एक ही ईश्वर क्री आराधना करते थे, इसलिये 
उतमें वर्णे-भेद भी नहीं था । तैत्तिरोथ उपनिषदु का वचन है---ओमिति 
ब्रह्म ओमितीद सर्वभ्‌' अर्थात्‌ 'बह ओरइमु हो ब्रह्म है, यह भोवेमु ही 
सब कुछ है।” इसका तात्पर्य है कि ओंकार से भिन्न कहीं कुछ भी 
नहीं है ४ 

इस ओंकार के अनेक नाम हैं ब्रह्म, ईश्वर, परमात्मा, लोकख्रष्टा 
भादि। कोष के बनुसार 'जोंकार: प्रणव: तार: प्रातिभ: स्वेविन्मति: 


(ओंकार, प्रणव, तार, झतिभ, सर्वेतिद) यह सब एकमात्र जोंकार के हीं 
पर्याप्त हैं । 


ओम ही रक्षक है विश्व का, 


इसीलिये उसे 'अवति इति गोमु कहा 
भया है । 'अवति' का अर्थ रक्षा कर: 


ना ही है। इसलिये ओंकार के. 
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अतिरिक्त अन्य काई भी देवता प्राणिमात्र का रक्षक नहीं हो सकता। 
इप्त प्रकार ओम ही सब प्रकार से कल्याणकारी है। शास्त्र दा बचन 
है-- 
ददाति बुद्धि दूरी करोति दोपान्‌ 
मार्ग प्रकाशयति पुरिष्करोति चित्त 
योग क्षेमं वहति छिन्दति च॑ पाशान्र्‌ 
कि कि न साधयति ओकाराय नमः ॥ 
अर्थातू--“मनुप्यो को बुद्धि भ्रदान करता और उनके सब दोषों 
(पापो) को दूर करता है। मार्ग से बनभिज्ष व्यक्तियों को सार्ग दियाता 
और चित्त को स्वच्छ करता है। अपने साधरों के यौप छ्षेम का वहन 
करता तथा प्सार-पांश को काट देता है। जो ओोकार क्यानया कार्ये 
पिद्ध नहीं कर सकता ? अर्थात सभी कार्यों को घ्रि्ध कर सकता है, उसे 
भमस्कार है। 
ओकार हो जन्म मरण से छुडाने बाला होने के कारण उरासना के 
योग्य है। बृहद्‌ योग याज्वल्वय स्मृति मे प्रणव को सहिमा का इस 
भरकार प्रतिपादन किया मया है-- 
से दुःख समुत्यानाद भवग्माहार्णवाकुलातू । 
चितितस्तारयेत्तस्मात्‌ तेन वारो निगयते ॥ 
अर्थात्‌--सभी दुःख से उत्थान करने वाला, भवसागर से पार 
लगाने वाला और विन्तित मनुष्यों को तारने वाला होने से क्षोकार को 
भारने बाला कहते हैं | 
गीपथ ब्राह्मण का मत है कि जो मनुष्य आकार के विषय में 
अनभिन्न है, वह स्वय को दीग-हीन, दुर्वंल अवस्था मे डाले रहता है । 
जो उसे तत्व से जान लेता है, वह ब्रह्मेश से--आध्मबल से सम्पन्न हो 
जाता है। 


श्न्द | [ हिन्दू एकता का प्रतीकन्तोकार 


बोंकार ही वेद स्वरूप हैं, वही ऋचा, मंत्र और श्लोक रूप है 
गे ब्राह्मण ज्फल्ओ 
"वकर ऋण ऋण्ववरती । यजुधि यजुः। साम्नि 
साम | सत्र सूतरम्‌ । ब्रह्मणे क्राह्मपण । इलोके श्लोक: । प्रणवें 
प्रणव इति ब्राह्मण भ 

जर्थातू--/ऋग्वेद के अध्ययन में बॉकार ही ऋचचा रूप होता है * 
यजुवेद में वही बजु: स्वरूप और सामवेद में वहीं साम स्वरूप हैं? 
तू ग्रन्थों में सूत्र स्वरूप ओंकार हैं। वही सब ब्राह्मण ग्रत्थों एवं समस्त 
इसोकों में समाविष्द' है। इस प्रकार सर्वेत्र प्रणव हों प्रणव रमा 

आाई।' ४ 

रु मु ओंकार ही पूर्ण सत्य हैं, वहीं पूर्ण काम कहा गया हैं ९ 
उसके दो भेद है--पर और जपर) वह निद्रा, प्रभाव, नरा, मृत्यु आर्दि 
से रहित तथा अजन्मा है। सभी देहघारियों की उसी से उत्पत्ति होती! 
है। सवका सास्भूत एक सात्र वही है + 
ब्रह्म के सुत्त -अमूर्त रूप- 

ब्रह्म के दो रूप माने गये हैं सगुण और निगुण । सगुण रूप वह है 
जो भ्रत्यक्ष देखा जा सके । किन्तु निगुण रूप को कोई नहीं देख सकता | 
मूर्ता रूप स्फुरणशील है, अभूत्तो रुप निताम्त शात्त | किल्तु उप 
निपत्कारों की मान्यता है कि अमूत्त' रूप ही परम सत्य है $ 

मोंकार लिग-रहित है, किन्तु यदि वह व्यक्त हीता है तब स्थीं, 
पुरुष, लपु सक--इसी के लिग होते हैं । भूत, भविष्य और वर्तेमाव--- 
यह तीनों काल भी उसी के हैं। प्राण, मस्त कौर भादित्य इन तीनों 
का अस्तित्व शी जोंकार से ही बता हुआ है । क्योंकि मनुष्यों---प्राणियों 
में प्राण रूप से वहो विद्यमान है, अस्त और सुर में जो ज्योति है वह . 


उसी की है | कार को त्तीन मात्ा--अकार, उकार, मकार में ही 
सब कुछ ओोच्-प्रोतत है 
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ओकार ही शुद्ध तत्व है, वहो असिल वाड मय रूप, वही समस्त 
सक्षर स्वरूप है। उसी के द्वारा मोहित हुए सब प्राणी अपने-अपने कर्मों 
म्रें लगे रहते हैं । 


शास्त्रकारों ने परब्रह्म परमात्मा का उपदेश '# तत्‌ सद नाम से 
किया है। तात्पयें यह है कि ओकार हो तद्‌ है, वही सत्‌ है । उसी से 
ब्हाण, वेद और यज्ञ की त्रिपुटी उत्पन्न हुई है। 

बोंकार सै हो यह समस्त सृष्टि उत्पन्न हुईं। यह सम्पूर्ण विश्व 
ओकार का हो प्रत्यक्ष रूप है। वही सृष्टि का पालन पोषण करने वाला 
है तथा यही प्रलयकर्ता है । 

यज्ञ, दान, तपश्चर्या आदि सभी कर्मों का आरम्भ ओकार के द्वारा 
ही होता है। क्योकि एक मात्र ओकार ही सब कर्मों का प्रेरक होने के 
कारण उनका फल भी देने वाला है । 

वही पुष्टि स्वरूप है । प्राणियों में जो पुष्टि विद्यमान है बह मोकाश 
को ही है। जीवन भी ओकार से ही है, जब मनुष्य का मरण-काल 
होता है तब उसके शरीर मे ओकार ही निकल जाता है ! उसके निकलते 
पर ही मनुष्य को मरा हुआ कहते हैँ। जब तक ओंकार रूप भत्मा 
रहता ३, शरीर भी नही मरता ॥ 

ओकार सभी दुर्भाग्यो को दूर केरता है। जब वह प्रसन्न होता हैं 
तब सोभाग्य देता है और रुष्ट होता है तब सौभाग्य का हरण करके 
दुर्भाग्य दे देता है। विश्व की समस्त क्रिया-प्रक्रियाएं एक-मात्र उसी 
भोंकार पर निर्भर है । 

ससार में विख्यात, मनुष्यो के चार पुरुषार्थ घमे, अर्थ, काम, मोक्ष 
को देने वाला वही है । ओंकार सिद्धों को अणि आदि अष्ट सिद्धियो का 
कारण होता है । योगियो को ध्याव और समाधि आदि की प्राप्ति का 
ध्येय भो भोकार हो है । 
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ओंकार ही सब रोगों को, सब दुःखों को, हरण करने वाला है | 
समस्त कर्मो की प्राप्ति शो उसी के द्वारा होती हैं । स्त्री, पुत्रादिकी 
कामना-पृरद्धि श्री ओंकार ही करता है । वही यश और विजय में कारण 
है। स्त्री, पुत्र, धन आदि की प्राप्ति भी उसी के अनुग्रह से होती है। 
बोंकार ही प्रतिष्ठा प्रदान करने में समर्थ है। उसी के वरदान से जीव 
मात्र सुखी रहते हैं | 

ओंकार ही अक्षर ब्रह्म है, नाद भी उसी का स्वरूप है, सभी यर्त्र- 
मल्य-तस्त्र भोंकार पर आधारित है । बोंकार के विना कभी कोई अनु 
प्लाव पिद्ध नहीं होता । अतोषवास आदि कर्मों का सम्बन्ध भी एक मात्र 
झॉफार से ही है । 

उसी के द्वारा बज्ञानियों की ज्ञान होता हैं। बुढिहीतों को बुद्धि भी 
वही देता है। भोग चाहने वालों को भोग तथा मुमुक्षुओं को मोक्ष की 
प्राष्ति भी ओकार-साधना से हो होती है! इस प्रकार सभी गठियों में 
बोंकार हो अन्तिम गति होता है । | 

संसार में जितनी भी शक्तियां हुँ सभी ऑकार में निहित हैं।जिस 
व्यक्ति को जिस प्रकार की शक्ति ग्रपेक्षित हो, बहू उसी से प्राप्त कर 
सकता है। क्योंकि हम उसी के अनुग्रह से शक्तिशाली हो सकते हैं । 

आकार पापियों बोर दुर्टों के लिये भयंकर रूप बाला प्रतीत होता 
है । क्योंकि अवावारियों के लिये बही रौद्र रूप छारण कर लेता है।, 
किन्तु सज्जनों के लिये वह अत्यन्त सोम्य और सभी प्रकार के अभिचारों, 
कष्टों को दुर करने वाला सिद्ध होता है ॥ 

भूत-प्रेत भादि वाधाएँ ओंकार नाम से ही भाग जातो हैं। चही 
पुग-युग में विशिन्‍्त मवतारों के रूप में प्रकट होकर दुशें बौर राक्षसों 
का संहार तथा सज्जनों की रक्षा करता है । उसकी महिमा अपार है, 
जिसका भेद कोई नहीं पर सकता ; धर 


हिन्दू एकता का प्रतीक-ओकार |] | १४९ 


तीन विशिष्ट शक्तियाँ- 

संसार भर में तोन विशिष्ट शक्तियों का महत्व स्वीकार किया जाता 
है। वे विशिष्ट शक्तियाँ हैं--वैद्युतीय, तामसी और निगुंणी। वस्तुत: 
यह तीनों ओकार की ही तीन मात्राएं हैं । वायु पुराण मे लिखा है-- 

प्रथमा वैद्य त्ी मान्ना द्वितीया तामसी स्मृता ! 
तृतीया निगुंणी विद्यान्मात्रामक्ष रगामिनीस ॥ 
थर्थावू+-'ओकार की प्रयम मात्रा (अकार) वैद्युतीय है, दूसरी 
मात्रा (उकार) तामसी और तोसरी मात्रा (मकार) निगुणी है। इस 
प्रकार अद्वारो से गमन करने वाली मात्राओं का ज्ञान सम्पादन करना 
आवश्यक है । 

'तीन अन्य शक्तियाँ भी प्रसिद्ध हैं--इच्छा, ज्ञान भर क्रिया-शक्ति 
यह तीनो भी गोंकार के ही अधीन हैं। ओंकार के द्वारा ही इनको 
उत्तत्ति और गति होती है । यह शक्तियाँ सभी मनुष्यों मे स्वत. विद्य- 
मान रहती हैं, किन्तु दुर्बल अवस्था में। जो लोग इन शक्तियों को 
अपनी इच्छानुसार प्रयुक्त करना चाहे, उन्हे ओकार की ही उपासना 
करनी चाहिये । 

: प्राणियों में जो जीवनी शक्ति विद्यमान है, वह ओंकार की ही हैं । 
नेत्र तन्त्र का कहना है कि-- 
प्रणव: प्राणीनां प्राणो जीवन सप्रतिष्ठितम्‌ । 
गृहणाति प्रणव. सर्व कलाभि: कलयेच्छिवम्‌ ॥ 
अर्थात्‌--प्रणव ही समस्त प्राणियों में प्राण रूप से विद्यमान है, 
बही जीवन हूप से प्रतिष्ठित है । समस्त कलाए' भी प्रणव के द्वारा ही 
भत्ते प्रकार से ग्रहण की जा सकती है।” 
प्रणव में वारह कलाएं मानी जाती है--अकार, उकार,[मकार, 
बिन्दु, अधंचस्द्र, रोधिनो, नाद, कुण्डलिनो, व्यापिनो, शक्ति, समात 
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और उन्मता । पृथिवी से शिव पर्यस्त समस्त ब्रह्माण्ड का संचालन इन्हीं 
कलाओं के हारा होता है। हे 


अकार की गति बँगूठे से हृदय पर्यन्त है। वह बहा, देवत्य, सद्चो" 
जात स्वरूप अकार अपनी भाठ कलाओं से संयुक्त रह कर समस्त विश्व 
में व्याप्त रहता है । सिद्धि, ऋद्धि, छुति, लक्ष्मी, मेघा, कारन्ति, घृ्ति 
ओर स्वघा--यह नाम हैं उत आठ कलाओं के । यही कलाएँ पवित्र 
मे महत्तत्व पर्यन्त व्याप्त रहती हुई संसार का संचालन स्वेच्छापूर्वक 
करती रहती हैं । 

उकार की वैष्णव अंश में व्याध्य तेरह वाम कलाएँ' भावी गई हैं । 
उनके नाम हैं---रजा, रक्षा, रति, पात्या, तृष्णा, कास्यां, मति, वृद्धि, 
क्रिया, माया, साड़ी, श्रामणी और मोहिनी । इतक्की स्थिति हृदय देश से 
क्ण्ठ पर्यन्त कही गई है। 

मकार की बाठ बबोर कलाएँ हैं--तमा, मोहा, क्षुक्षा, मिद्रा, जेर, 
मृत्यु, भया और माया। यह कण्ठ से तालु पर्येन्त विद्यमान रहने 
बाली हैं । 

ओंकार रूप तत्पुरुष की चार ऋबाएं कहीं हैं--अतिष्ठा, विद्या, 


शान्ति और निवृत्ति। इनका स्थान भौंहों के मध्य में है-“भौर यह विस्दु 
रूप में परमात्म तत्व में प्रतिष्ठित रहती हैं । 


ईशान प्रणव की प्रॉंच कलाएं प्रसिद्ध हैँ--तारा, ध्ुतारा, त्रणी, 
तारवन्ती भोर सुतारणी । इस याँचों का का सस्वस्ध सेदेव शिवरूप तोंद 
में रहता है । यह उससे कश्नी विज़्ग वहीं रहतीं । 


बाद कलाएं मुख्य रूप से चार मातरी जाती हैं---इन्धिका, दीपिका, 
रोचिका बोर मोबिका ) वादात्त की एक हो कला है, जिसे ऊरष्वेंगा 
कहते हैं, क्योंकि इसकी गति सदैव ऊपर की ओर रहती है ।' 
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अधंचस्द्र को पाँच कलाएं हैं--ज्योत्स्ना, ज्योत्स्नावतीं, सुप्रभा, 
विमला और शिवा । इसी प्रकार निरोधिझा कलाएं भी पाँच ही हैं-- 
सख्ती, रोधिनी, रोद्री, ज्ञानवोधा और तमोपहा । 

पौच शक्ति कलाएं' हैं--सूक्ष्मा, सुमुदमा, अमृता, अमृतसभवा और 
ब्यादिती | समना की छ; कलाएं हैं--सवंज्ञा, सर्वेगा, सवना, दुर्गा, 
घृति और सृहणा--पहू सभी कलाएँं शपती-अपनी विशेषताओं से 
युक्त हैं । 

इस प्रकार ओकार मे हो समस्त चौंतठ कलाएं निहित हैं। इससे 
यह समझा जा सकता है कि कलात्मक अखिल ब्रह्माण्ड का आविर्भाव 
योकार से हो हुमा है। वस्तुत. विश्व मे जहाँ जो कुछ भी है, सभी 
ओकार में समाया हुआ हैं। विश्व के कण-कण में एक-मात्र ओकार ही 
व्याप्त है। वह सभी का प्रेरक और तनियन्ता होता हुआ भी सभी से 
परे है। 

ओंकार अनादि परमात्मा है। मल्तज्ञो वे उसे मल्त॒राज माना हैं। 
भ्योकि बोकार ही सब मन्त्रो का बीजभूत है। जैसे बीज में समस्त वृक्ष 
प्रमाविष्द रहता हैं, वैसे हो ओकार मे समस्त ब्रह्माण्ड समाविष्द है। 
मस्त्रो में बडो शक्ति होती है, किन्तु वे मस्त्र समुद्र के समान दुस्तर होते 
हैं। उन मन्त्रों की सिद्धि सहज मे नही हो पाती, किन्तु ओकार के हारा 
सन्त्र-सिद्धि भी सहज सम्भव है । 


माताओं में असाधारण सामथ्यं- 

गोकार की तीन मात्राएं हैं--अकार, उकार, मकार ! तीमों में ही 
पैसाधारण सामथ्यं है। इनमे भी अकार सर्व व्यापक तथा स्वर रूप है ॥ 
ब्यजनों परे भो प्राण रूप से यही विद्यमात रहता है ॥ यह स्थूल भी है, 
पक्म भो है तथा परत्रह्म का व्यक्त-अव्यक्त रूप है। वही बैखरो वाणी 
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है, पर अनाहुत झूप में चही प्रा-पश्यन्ती रूप हो जाता है। अकार स 
व्यय और भविनाशी होने का बोध होता है । ह॒ 

भोंकार की दूसरी मात्रा 'उकार' मध्य अक्षर है। स्वरों में भी पड 
भध्यवर्ती ही होता है । 'उ' के बिना न तो सृष्टि उत्पस्त होती है, त स्वर 
में उत्कर्ष आता है। व्यंजनों में 'उ' से भाषा की शोभा भी होती है और 
यथार्थ की प्राप्ति भी । 

उकार की समस्त ताम-रूपों का उद्गम स्थान है, वही समस्त 
शेश्वर्यों की सिद्धि करने वाला है। उकार के बिता संसार की स्थिति न्नी 
नहीं रह सकती । 

ओंकार की तीसरी मात्रा 'मकार माया का सूचक है । माया 
परमात्मा की महती आदि शक्ति होने के कारण स्वोपरि है। इसी की 
भूला शक्ति और पराविद्या भी कहते हैं। यह अक्षर 'प' वर्ग का अंतिम 
व्यंजन है गौर 'मोउतुस्वार:' सूत्र के अनुसार 'म' भनुस्वार का रूप लि 
लेता है । अनुस्वार का रूप लेते ही वह सब बक्षरों में शीष॑ स्थान म्राप्त 


करता है । क्योंकि तस्त्रशास्त्रों के अनुसार अनुस्वार ही विन्दु रूप धारण 
कर्ता है। 


सभी वीज मस्व नुस्वार अर्थाव्‌ बीज युक्त ही होते हैं.॥ तारिविक 
मस्त्रों में मकार-विन्दु ही बिन्दु रूप या बीज रूप से प्रयुक्त हथा हैं! 
इसीलिये तास्त्रिक सापताओं में मकार-विन्दु को प्रधावता दी गईं है ! 


इस प्रकार अकार, उकार और मकार के संयोग से व्यक्त होने वाला 
ओंकार ही परिएृर्ण ब्रह्म है। वही उपेक्षा होने पर भोंकार रूप से व्यक्त 
होता है और वही प्रलय काल में बव्यक्त हो जाता है। जब व्यक्त होता 


है तव इसकी उपासना सगुण ब्रह्म के रूप में और व्यक्त होता है विगुंण 
ब्रह्म के रूप में स्वत: होती रहती है । 
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लियुण ब्रह्म के उपासको के लिये ओकार उपासना सर्वागरीण है | 
संगुण ब्रह्म के उपासको के लिये भी इसी का अत्यन्त महत्व है। क्योकि 
इसी में समस्त देवी-देवताओ का अन्तर्भाव है। इसलिये एक-मात्र ओकार 
की उपासत्ता में ही समस्त उपासनाएँ निहित हैं। एक ओकार से ही 
परमात्मा के समस्त नाम रूपो की उपासना प्रिद्धि हो जाती है । 


अकार का दोहन ऋग्वेद से, उकार का यजुर्वेद से और मकर का 
सामवेद से हुआ | तात्वयें यह है कि ऋग्वेद को उत्पत्ति अकार से, गजु- 
बेंद की उकार से और सामवेद की मकार से हुई । 


ओकार की उपासना जन्म-मरण से उबारने वाली है। उससे मृत्यु- 
भय दूर हो जाता है । एक वार देश्गण मृत्यु के भय से व्याकुल हो रहे 
थे, और उससे बचने के लिये बेदो मे जा छिपे, जिससे वेदमन्त्रों मे उन्हें 
ढेंक लिया । किन्तु वहां भी मृत्यु की दृष्टि उन पर पड ही गई | देवताओं 
को पता चल गया कि यहाँ भी मृत्यु ने हमे देख लिया है । तब वे बैदो 
को छोड़ कर ओकार के आश्रम मे आये-वे ओकार मे प्रविष्ट हो गये । 
तब मृत्यु की वहाँ पहुँच न हो सकी । 


छान्दोग्य उपनिषद्‌ का एक प्रसंग है कि कौपीतकि ऋषि के पुत्र 
को कोई सनन्‍्तान नहीं हुई। उसने अपने पिता से उपाय पूछा तोवे 
बोले---(पुन्न ! मैंने इस सूर्य का ध्यान करके ही तुझे पाया था। तू भी 
सुये-रश्मियो का ध्यात करेगा तो अनेक पुत्र प्राप्त कर लेगा।” छान्दोग्य 
के उक्त श्लोक मे ही सूर्य को प्रणव कहा है । इससे स्पष्ट है कि ओकार- 
साधना से सतान-प्राप्ति सम्भव है । योगचूडामप्युपनिषद्‌ के अनुसार- 


इच्छा क्रिया तथा ज्ञान बाहनी रौद्री च॒ वेष्णवी । 
त्रिधा मात्रा स्थितियेत्र तत्‌ परज्योतिरोमति ॥ 
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अर्थात्‌--/इच्छा, क्रिया, ज्ञान स्वरूपा ब्राहती, रोही भौर सहगल 
रूप ये तीन माव्राएँ परमज्योतति स्वरूप बोंकार में विद्यमान हैं 
अमृतवादोपनिषद्‌ के अलुसार--- 
अंकिार रथमारुह्म विष्णु' कुत्राष्य सारथिस्‌ । 
ब्रद्मलोक पदान्वेषी रुद्राराधन तत्पर :। 
लाबदु रथेन गन्तव्यं यावद्‌ रथपथि स्थित: ॥ 
अर्थीव्‌--“ओंकार रूपी र४ में दैठ कर भगवात्र्‌ विष्णु को सारथि 
बनावें और ब्रह्मन्ोक के यथार्थ पद का अन्वेषण करते हुए भगवादु रुद्र 


को उपासना करे | उस रथ के द्वारा तव ढक यात्रा करता रहे, जब तक 
अभीष्ठ पूरा न हो जाय ९! 


बओंकार ही ब्रह्मा, विष्णु, शिव रूप से सगे, स्थिति और प्रलय का 
कारण होता है। प्रणवोपनिषद्‌ में कहा है--- 
तस्त्र देवास्त्रय: प्रोक्ता लोका वेदास्त्रयोअनय: ६ 
तिल्रो मात्रा मात्रा च प्रत्यक्षस्थ शिवस्य तत्‌ ॥ 
वर्थावु--“भोंक(र में तीवों देवता, तीनों लोक, तीमों वेद औौर 


सोनों अग्नियाँ है। साथ ही उसमें तीनों माभ्राए' और अर्धमात्रा थी है ६ 
क्योंकि वह उस शिवत्तत्व का ही स्वरूप है ।* 


इसोलिये प्रश्तोपचिषद्‌ में स्पष्ट घोषणा मिलती है-+ 
तमोंकारेणववायतनेनान्वेति विह्ान्‌ । 
यत्तच्छान्तम्रजरसमृतमभयं परचेति 6 


अर्थात्‌--“जो विद्वाद्‌ ओंकर का आक्षय से खेता है, उसे उछ 


वान्त, जजर, अमर सधयप्रद और परम व्याएक परमात्मा की प्राव्ि 
दो जाती है ॥” 
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वस्तुत, 'भोम्‌' किसी भाषा विशेष का शब्द नही है। कुछ लोग 
उसे सस्कृत भाषा का शब्द इसलिये समझते हैं कि संस्कृतज्ञों ने उसे 
अपना लिया है। यह तो सार्वभौमिक शब्द है जिसे केवल दिन्दू-सस्कृति 
का ही नहीं विश्वभर का मान्य शब्द समझना चाहिये । क्योकि मुस्लिम 
घर्मावलम्बी नमाज में जिप्त आमीन' शब्द का प्रयोग करते हैं, वह ओोमु 
का ही रूपान्तरण है। ईताई भी प्रार्थना के अन्त में 'अमेन कहते है, 
उससे भी भोमु की ही सिद्धि होती है। स्वामी अखण्डानन्दजी सरस्वत्ती 
का कहना है कि “यह प्रणव कोई बाहर से आई वस्तु नहीं है । 
समस्त अआआाकृतियाँ औकार से ही वनी हैं । अपने शरीर मे देखो, दोनो 
भोँदों और नासिकाओं को मिला कर 'अका! वन जाता है । भ्रूमष्य से 
ब्रह्मरन्ध तक 'उ! की मात्रा, श्रह्मरन्प बिन्दु और अमात्र तो परिपूर्ण है। 
इसमे यदि स्पष्टता न दीखे तो दोनो द्वाथ बौर वक्ष मिल कर अक्तार 
कण्ठ, उकार मात्रा मौर प्तिर बिन्दु यह स्पष्ट है। इसी प्रकार दोनों 
पाँव और कि मे पर का भाग मिल कर भी ओकार की आकृति बस 
जाती है ॥” 


स्वामी दयानस्दजी के मत में “ईश्वर के जिठने भी ताम हैं, उसमे 
से केवल ओकार सब से उत्तम माम है गुरु नानक देवजों ने भी 


इसी का उपदेश करते हुए कहा है--“भोकार शब्द जप रे ब्लोकार 
गुरुमुख तेरे ।” 


इस प्रकार ओकार को सभी घर्मावलम्वियों ने ईश्वर रूप तथा 
सर्वश्रेष्ठ चाम मानते हुए ओम की प्रशंसा की है। इसलिये ओकार ही 
हिन्दुओं भें एकता स्थापित करने वाला तथा हिन्दू एकता का प्रतीक ह्दो 
सकता है ! 
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एकता का व्यावहारिक उपाय- 


पिछले अध्याय में हम सप्रमाण सिद्ध कर चुके हैं कि हिन्दू जाति 
की एकता के लिए वहुदेवता का सिद्धान्त व्यावहारिक रूप में असफल 
रहा है और भावनात्मक एकता को अपार क्षति पहुँची है जिसकी पूर्ति 
अभी तक नहीं हो पा रही है। यह निश्चित है कि यदि प्रत्येक प्रसिद्ध 
देवी-देवदा के नाम से उतकी विशिष्ठ उपाप्तमा के प्रसार के लिए पुराण 
की रचना न होती तो हिन्दू एकतावद्ध रह कर एक सुदृढ़ जाति के रूप 
में स्थिर रहते । बहु देवतावाद ने भावनाओं में ऐसा विखवराव उत्पन्‍्त 
कर दिया जिससे अनेकता का जन्म हुआ और यह खाई निरंतर विस्तृत 
होती गई । पुराणों से स्पष्ट रूप से प्रतीत होता है. कि शैवों ने वैष्णवों 
का जौर वैष्णवों ने शैवों का खुलकर विरोध किया। इस विरोध ने 
कभी-कभी संघर्ष का रूप भ्ली ले लिया । जिस जाति की धाधिक मास्य- 
ताओं में सामञ्स्थ न हो पाया हो, उसमें एकता की आशा त्तहीं की जा- 
सकती बयोंकि पूजा-उपासना के लिए वह स्थान पर कभी एंकन्नित होकर 
समाज को व्यक्तिपत्त और सामूहिक समस्याओं पर कभी विचार भी नहीं 
कर सकते । 


व्यावहगरिक झूप में हम देखते हैं कि भगवान राम, कृष्ण, शिव, 
हनुमान, दुर्गा, गायत्री व लक्ष्ती नाराधण आदि देवी-देवताओं के अलग- 
अलग मन्दिर बने हुए हैं। यह सभो देव, देवता और अवतार हमोरे 
लिए पूज्य हैं, परस्तु हम देखते हैं कि प्रत्येक व्यक्ति अपनी धासिक 
साल्यता के अनुसार ही उपासना स्थल में जाएगा । बह दूसरे देवता के 
समक्ष सर शुकाने में भी संकोच करेगा! जब तुलब्नोदात जैसे उच्च 
भाध्यात्मिक स्थिति के संत्त भी कृष्ण को राम-हूप में देखकर हो मस्तक 
झुकाने को वात कहते हैं तो जनसाधारण से कैसे आशा करे कि के अपने 
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इष्ट देवता को छोड कर अन्य को स्वीकार करे गे । यह अनेकता-एकता 
के रूप में तभी सरुपान्तरित हो सकतो है जब साम्प्रदायिक मसभेदों को 
उभारने वालो बहुदेवता वाद की इम उपासना पद्धति के स्थान पर 
ऐकेश्वरबाद की नीति को अपनाया जाए। इतिहाध साक्षी है कि शिन 
जातियो की उपासना पद्धति में एकरुपता हैं बोर उनमे आध्यात्मिक 
निर्देशन के लिए एक ही पुस्तक नियत है, उनके जन्म को २ हजार वर्षो 
से भधिक नहीं हुए हैं, फिर भी वे सारे समार में फ़ैचती जा रही है ॥ 
सृष्टि के आदि से चली आ रही हिन्दु जाति में भावनात्मक विखराव के 
कारण निरंतर कमी आती चलो जा रहो है। यदि इस विखराव कय 
समय आते रोका ने गया तो कभी समार की एक मात्र मानी जान वाषी 
जाति का नाम-निशान भो इतिहास के पृष्ठों से मिट जायगा । 

जातिगत एकता धर्म के आघार पर हुई है बोर हो सकती है । यदि 
हम यह चाहे कि अन्य धर्मों की तरह खतरे का बिगुल बजाकर विभिन्न 
भत-मतान्तरो के पारस्परिक भतभेदों को भुलाकर एक हो जाए तो यह 
कोरी कल्पना हो होगी। यड तभी सम्भव है जब समग्र हिन्द जाति की 
उपासना पद्धति एक हो । ओभारोपासना के अतिरिक्त किसो भी उपासना 
पद्धति से एक-रूपता नहीं आ सकती । मोकार ही एक ऐसा मन्त्र है जो 
समस्त हिन्दू जाति का प्रतीक है। इस पर किसी भी हिन्दू को कोई 
आपत्ति नही हो सकती । वास्तव में अप्रत्यक्ष रूप से किसी भी देवी-देवता 
को मानने वाला भक्त ओोकार को अवश्य मानता है क्योकि सभी मन्त्रों 
में सर्व प्रथम ओंकार का उच्चारण आवश्यक है । प्राय: देवी-देवताओं 
के अधिकाश चित्रों मे “४४” का समावेश रहता है ) बोगी जनो का 
विश्वात्ष है कि ओंकार को साधना से वे सभो प्रिद्धियाँ प्राप्त हो सकती 
हैं जो किप्ती भी अन्य मस्त्र से विकसित होती हैं। शक्ति विकास की 
इृद्ठि से ४3४” की कोई तुलना नही हे; फानतिक शान्ति गौर त्तनाव- 
साध के लिए यह श्रेष्ठगम्‌ मन्‍्च है। भौतिक और आध्यात्मिक दोनों 
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रश्टियों से यह पूर्ण मन्त्र है। यह सम्पूर्ण एिन्‍्दू धर्म का प्रतीक है । इसे 
अपना कर हम विश्व शान्ति और एकता का उद्घोप करने वाली इस 
जाति को घामिक और भावनात्मक एकरूपता वनाए रखने में सहयोग 
दे सकते हैं इस घामिक एकता से ही खण्ड-खण्ड में विखरी हिरद-जाति 
को एकता के सूत्र में बाँधने के स्वप्तों को साकार रूप दिया जाना 
सम्भव है । यदि इस मूल श्रक्ति की उपेक्षा की गई तो विश्वास करना 
चाहिए कि इस दिशा में किए जा रहे अस्प प्रयत्व अधूरे ही रहेंगे । अन्य 
साधनों के साथ घर-घर में ओंकार का व्यापक प्रचार ही निश्चित 
उपाय है । 


॥ समाप्त ॥ 


विश्व ओंकार परिवार को स्थापना 


++ है ++ 


3 परमात्मा का सर्वेश्रेष्ठ व स्वाभाविक नाम हैं । इसे मन्त्र शिरोर्माः 
मन्त्र सम्राट, मन्त्र राज, बीजमस्त्र और मन्त्रों का सेंसु आदि उपाधियों 
विभूषित किया जाता है। इसे श्रेष्ठम्‌ महानतम्‌ और पवित्रतम्‌ मन्त्र व 
सज्ञा भौ दी जाती है । ध्षारे विश्व मे इसको तुलना का कोई मस्‍्त्र नहीं हैं 
5 सभी भन्त्रो को अपनी शक्ति से प्रभावित करता है | सभी मन्त्री की शा। 
ओकार की हो शक्ति है । यह्‌ शक्ति और सिंद्धिदाता है। भौतिक व आत्मि 
उत्थान के लिए कोई भी दूसरी श्रेष्ठ सरल साधना नहीं है । 

सभी ऋषिमुनि *# की शक्ति और साधना से ही अपना आत्म 
उत्थान करते रहे हैं। परन्तु आज आश्चर्य है कि &## का अन्य सम्त्रों ' 
तरह व्यापक प्रचार नहीं है। इस कमी का अनुभव करते हुए वि 
मोकार परिवार की स्थापना की गई है। आप भी अपने महाँ इसका ( 
प्रचार केन्द्र स्थापित करें। शाखा स्थापना का सारा साहित्य नि शुल्क रूप 
प्रधान कार्यालय, बरेली से मेंगवा लें, आपको केवल इतना करना है कि हैः 
ओकारोपासना आरम्भ करके ४ अन्य मित्रो व सम्बन्धियो को प्रेरित « 
और सभी संकल्प पत्र व शाखा स्थापना को प्रार्थना पत्र प्रधान कार्यालय 
भिजवा दें । इस वर्ष २७००० साधको द्वारा ०० करोड मनन्‍्त्रो के जप 
महापुरश्चरण पूर्ण किया जाना है । जाशा है बोकार को जन-जन काम 
बनाने के इस श्रेष्ठतम्‌ आध्यात्मिक महायज्ञ मे सम्मिलित होकर महान पुण्य 
भागों बनेंगे । 


विनीतः-- 
संस्कृति संस्थान चमनलाल गौत 
ध्वाजाकुतुब, वेदनगर, वरेली-२४३००३ (उ.प्र.) 
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एक मौन व्यक्तिव का मौन समर्पण 


डा० चमनलाल गौतम-एक व्यक्ति का नहीं वरव्‌ ऐसे विशाल धाभिक 
संस्थाव का नाम है जो सतत्‌ २४ वर्षोसे ऋषि प्रणीत आप साहित्य के शोर, 
प्रकाशन और व्यापक साहित्य प्रचार का कार्य देश विदेश में करता रहा है। 
यह उत्तकी तप साधना का ही परिणाम है कि किसी भी आर्थिक सहयोग के 
बिना वेद, उपनिपद, दर्शन, स्मृतियाँ, पुराण व भस्वरन्तन्त्र आदि साधनात्मक 
साहित्य की ३०० से अधिक पुस्तकों को प्रकाशित करके घर-घर में पहुंचाने 
की पविश्रतम साधत्ता कर रहें है| मन्त्र्तन्त्र, योग, वेदान्त व अन्य धार्मिक 
विपयों पर १४० खोज पूर्ण ग्रन्थों का लेखन, सम्पादत एक ऐसा अविस्मरणीय 
व असाधारण कार्य है जिस पर उनके अथक श्रम, गम्भीर अध्ययन तप, 
प्रतिभ और मौलिका सूझ-बूझ की स्पष्ट छाप दिखाई देती हैं । स्वस्थ बाहिस 
की रचना और प्रचार का उत्की जीवन योजना का यह पहला चरण पूरा 
हुआ । 

पर 

पिछले २४ कर्षो ते लगातार चन रही आध्यात्मिक साधना के महा- 
पुश्दरण का दूसरा चरण भी समाप्त हो रहा है । तीसरे चरण आध्यात्मिक 
पापनाओं और बअनुभूतियों के विश्वव्यापी विस्तार का शुभारम्भ विश्व 
ओंकार परिवार की स्थापना के साथ वसन्‍्तप&्चमी की परम परविन्न बेला के 
साथ हो भया है । अतः उनका शेष जीवन तौसरे चरण की सफलता, 
ओंकार साधना में प्रविष्द करके उच्च आध्यामिक भमिका में प्रशस्त करना 


ओंकार अथवा 
8080 धवा उच्च आध्यात्मिक साहित्य की रचना व प्रचार. प्रसार को 


--स्वाप्ती सत्य भक्त 


